﻿Vinch IVin humanitas Seria a fost fondată în La pregătirea seriei au participat specialiști de frunte ai Centrului de Cercetare a Informațiilor Științifice Umanitare al Institutului de Informații Științifice despre Științe Sociale, Institutul de Istorie Mondială, Institutul de Filosofie al Academiei Ruse de Științe Vadim Rozin Gândire și creativitate Moscova UDC / BBK R Redactor-șef și autor al proiectului Humanitas: S Ya Leviticul Redactor-șef adjunct: I A Osinovskaia Colegiul editorial al seriei: L V Skvortsov (președinte), P P Gaidenko, I L Galinskaya, V D Gubin, B L Gubman, Yu N Davydov, G I Zverev, UN Kozhanovsky, I V Kondakov, L T Milskaya, Yu S Pivovarov, I I Remezov Editor științific al volumului: I I Remezova Artista P P Efremov Publicația a fost pregătită cu sprijinul Fundației Ruse pentru Științe Umanitare (RGHF) Proiectul Nr - - d Rozin V M R Gândire și creativitate - M : PER SE , - p (Seria "Humanitas") ISBN - - - Creativitatea și gândirea sunt considerate în cartea celebrului filozof și culturolog rus, pe de o parte, în contextul creativității individului, pe de altă parte, în contextul timpului și al culturii Sunt analizate lucrările unui număr de filozofi celebri, figuri ezoterice, oameni de știință și artiști ai civilizației noastre, ceea ce îi permite lui Vadim Rozin să reconstituie și să înțeleagă trăsăturile gândirii și creativității lor Autorul încearcă să arate că gândirea este atât un produs al realizării de sine a individului, cât o filiație a diferențelor independente de idei, idei, moduri de lucru, mai larg, experiența culturii Iar creativitatea presupune în mod necesar coincidența și sinergia personalității și culturii, eforturi de a-și realiza valorile, aspirațiile și de a răspunde la cerințele și provocările obiective ale vremii Cartea va fi interesantă și necesară atât pentru oamenii de știință și filozofi, cât și pentru orice persoană educată care dorește să înțeleagă cum au fost create operele de filosofie, știință și artă în cultura noastră, ce rol au jucat circumstanțele vieții și personalitatea creatorilor înșiși in acest (c) S Ya Levit, compilație a seriei, (c) V M Rozin, ISBN - - - (c) per se ltd, Gândire și creativitate Introducere Problematică și componente ale contextului cognitiv modern Gândire și creativitate! În științe umaniste, poate, nu există nici un subiect mai intrigant decât cel numit Despre ambele s-au scris mii de articole și multe cărți, dar nu există prea multă claritate Există un punct de vedere că nu ar trebui să existe în sensul unui răspuns rațional Dar tot cred că gândirea și creativitatea se pretează la analiză, ceea ce permite să avansezi într-o înțelegere rațională a acestor fenomene ale spiritului și culturii umane Putem începe această analiză discutând contextul cognitiv actual în care putem vorbi rațional despre aceste subiecte Pe ce se poate baza cercetătorul, ce strategie cognitivă să implementeze? Există un punct de vedere larg răspândit conform căruia cunoașterea este o reflectare obiectivă în cunoașterea filozofică și științifică a realității existente, de exemplu, legile naturii, care este practic aceleași atât ieri, cât și astăzi Da, așa spune filosofia școlii, dar nu așa stau lucrurile cu adevărat Cercetările moderne arată că cunoașterea nu este identică cu ea însăși, se schimbă fundamental în fiecare cultură și chiar și într-o anumită cultură poate diferi în tipuri (cunoașterea științelor naturale este un lucru, cunoștințele umanitare, filozofice sunt diferite de cunoștințele științifice și ambele ele diferă de artistice şi ezoterice) Situația este și mai complicată în perioadele de criză și schimbare de culturi, în perioadele de "tranziție"; aici este cunoașterea, așa cum S S Neretina, devine "gnostică" și "experimentară" Există în gnoză, scrie Neretina, "cu toate clopotele și fluierele ei mitologice, sau datorită lor, frica pentru lumea pierdută, forțând-o să fie rescrisă, deși cu genealogii complicate, nebunie și căderi M-am gândit la un mult timp despre cum să desemnăm această epocă a culturii, ce este el în mijlocul perioadei creștine de deja două mii de ani? Și ea a sugerat că poate fi definită ca o gnoză post-creștină, care a început gândirea filozofică a creștinismului și care completează epoca creștină Aparent, formele de tranzitivitate sunt oarecum asemănătoare între ele, Vadim Rozin Gândire și creativitate atât natura non-instituțională a cunoașterii, cât și franchețea ei modernă, transmise prin internet și presupus transmise cu referințe ale autorului, dar fragmentate și abstrase de cine știe, seamănă cu vechea gnoză la începutul creștinismului noi oportunități deschise nu numai pentru moarte, ci și pentru continuarea vieții, asociată cu trezirea celor mai profunde forțe ale unei persoane, cu ruperea mentalităților obișnuite asociate cu o atitudine specială nu atât față de raționalitate, cât față de iraționalitate Prin urmare, la vremea aceea, gnoza era definită nu ca cunoaștere necunoscută, ci ca cunoaștere supranaturală, care a dus, ca, într-adevăr, acum, la crearea unei noi mitologii, la ruperea limbajului, pentru că vechea realitate a scăpat din ea , iar cel nou nu a fost încă recunoscut, de ce cunoașterea nu poate fi definitorie, mai degrabă poate fi numită experiență" [ , p , , , ] Deja în zorii antichității, când cunoașterea era doar înființată și constituită, ea nu era înțeleasă ca o simplă reflectare a realității La Platon, cunoașterea este o reflecție la fel de mult ca și înțelegerea și constituirea realității, care duce la lumină și ordine, idei și gândire consecventă În Evul Mediu, cunoștințele erau ambigue și încărcate din punct de vedere etic [ ] În vremurile moderne, începând din secolele XVI-XV, cunoașterea este construită în așa fel încât să fie posibilă stăpânirea naturii și controlul proceselor acesteia Dar în secolele XIX-XX se formează și alte tipuri de cunoaștere (umanitare, socială, inginerie și design, ezoterică, artistică), care diferă semnificativ de știința naturii [ ] În ceea ce privește timpul prezent, se poate argumenta că cunoașterea este din nou în curs de metamorfoză și trebuie să fie stabilită din nou Nu în ultimul rând, aceasta este într-adevăr legată de tranzitivitatea timpului cultural, de faptul că "vechea realitate a dispărut, iar cea nouă nu a fost încă identificată" Pentru a face posibilă cunoașterea și gândirea, nu în general și tradițional, ci adecvat, răspunzând provocărilor vremii, este necesar să se reconstituie gândirea însăși, să se restabilizeze în cunoaștere Acest lucru ne aduce în domeniul alternativelor Una este să continuăm să gândim tradițional, adaptând gândirea la noua realitate, să redefinim cunoașterea și adevărul în așa fel încât un singur concept al lumii și cunoașterii să devină posibil din nou Un punct de vedere alternativ este că acest lucru este imposibil și nu trebuie încercat; dimpotrivă, fiecare are dreptul să gândească în felul său Ideologii postmodernismului susțin că nici măcar dorința de acord sau consens nu poate fi realizată și, prin urmare, prezentată ca un principiu regulator Ei sunt siguri că gândirea se constituie sub forma multor comunicări și discursuri locale Oricât de ciudat ar părea, este posibil ca Kant să fi dat deja un anumit motiv pentru astfel de opinii Introducere Problematice și componente ale contextului cognitiv modern "În toate angajamentele sale", a scris el, "rațiunea trebuie să se supună criticilor și nicio interdicție nu poate încălca libertatea fără a se vătăma pe ea însăși și fără a genera suspiciuni proaste asupra ei înșiși Această libertate include și libertatea de a-și exprima gândurile și îndoielile despre tine nu poti rezolva singur, pentru discutie publica si sa nu fii acuzat pentru asta ca un cetatean nelinistit si periculos Această libertate decurge deja din drepturile fundamentale ale minții umane, care nu recunoaște niciun judecător, cu excepția minții umane cele mai obișnuite, în care fiecare are voce; și întrucât orice îmbunătățire posibilă în statul nostru depinde de acest motiv, acest drept este sacru și nimeni nu îndrăznește să-l limiteze" [ , p , ] Discutând această problemă, mulți filozofi și oameni de știință moderni susțin că este posibil nu numai să comparăm abordări și narațiuni diferite, ci și să ajungem la un acord În același timp, în ceea ce privește interacțiunea și stabilirea interdependențelor, scrie în cartea "Claims of Culture Equality and Diversity in a Global Era" ( ) de S Benhabib, ar trebui să ne ghidăm după ideile de "democrație deliberativă" formulate de J Habermas și alți teoreticieni ai filosofiei sociale Aceeași democrație deliberativă, în opinia lui S Benhabib, implică dezvoltarea deciziilor publice bazate pe o cultură a comunicării și dialogului, eticii și moralității, satisfacând în mod egal interesele tuturor Dar aici intră din nou în vigoare reflecțiile S Neretina, arătând că cultura modernă moare, dacă nu deja moartă, și tocmai în ea nu funcționează planurile morale și etice, bazate în mare parte pe tradiția culturală religioasă creștină "Speranță de cultură", scrie S Neretina, "și acum aproape toată lumea dă din cap la ea, orice ar fi, de aceea acum nu mai au aceeași greutate se vorbește atât de mult despre ea, că a trecut A trecut ca concept central al filosofiei secolului XX Farmecul său universal este farmecul unei culturi moarte Procesele care au loc acum pot fi numite post-creștine și pentru că am intrat într-o altă lume a eticii, mai precis non-sau non-etică, fie și numai pentru că Secolul este un secol în care criminalismul a devenit o profesie Și acest lucru nu poate fi ignorat Dorința de moarte despre care vorbeau postmodernii este confirmată de faptul că a apărut o astfel de profesie O astfel de înțelegere pasională a culturii, o obsesie pentru ea în secolul al XX-lea a fost cauzată și de dorința de a reține această fitibilă mortală ideea de cultură apare, destul de ciudat, la prima vedere, unde nu totul este în regulă cu situația juridică Într-o măsură sau alta, teoreticienii culturali sunt conectați cu religia și, prin urmare, problema unității Creștinismul și cultura nu sunt un străin, așa cum este, de exemplu, pentru acea parte a lumii Vadim Rozin Gândire și creativitate o comunitate care nu este legată de religie în legături atât de strânse precum ramurile cu trunchiul copacului lumii Conștiința "rizomului" (imaginea conexiunii și imaginabilității realității oferită de postmoderniști - V R ) nu necesită nu numai unitate totală, ci chiar unitate simplă Se poate spune că respinge însăși ideea de oameni cu gânduri asemănătoare Și această conștiință este la fel de legitimă și egală în lumea modernă ca și conștiința culturală, dar din anumite motive conștiința culturală nu este luată în considerare și, prin urmare, nu este globală Astăzi avem dreptul să punem problema sfârșitului a culturii Nu despre sfârșitul vieții, nu despre moartea unei persoane, ci despre sfârșitul culturii ca fenomen care și-a avut începutul și, în consecință, trebuie să-și aibă sfârșitul Prin urmare, în opinia noastră, acum, în epocă de tranziție, este necesar să nu se bazeze pe cultură (asemănător cu o pledoarie religioasă) Este nevoie de o critică a rațiunii culturale " [ , p , , , , , , ] Dar dacă nu cultura și religia, atunci ce este capabil să colecteze realitatea în descompunere, toate lumi și sferele rizomului independente și impenetrabile înmulțitoare ale ființei? Poate personalitatea ("Este acesta "individ", întreabă Neretina, "principala întrebare a filosofiei, și nu cultură deloc?" [ , p ]) Poate ar trebui să ne bazăm pe o persoană creativă și inteligentă? Discutând această problemă, S Neretina indică o realitate dublă Pe de o parte, personalitatea, pierzându-și cumpătul, rezolvând oroarea singurătății sale, este cea care creează o lume nouă "din nimic" (cum a scris V S Bible, "lumea pentru prima dată") [ , p , ] Pe de altă parte, în același timp, direct după M Bakhtin, realitatea se realizează și se constituie, inclusiv personalitatea însăși "Căutarea cuvântului propriu", a clarificat Bakhtin, "de fapt, este căutarea nu tocmai a cuvântului propriu, ci a unui cuvânt care este mai mare decât mine; aceasta este dorința de a scăpa de propriile cuvinte, cu ajutorul cărora nu se poate spune nimic semnificativ Eu însumi pot fi doar un personaj, nu un autor principal Căutarea cuvântului propriu al autorului este în fond căutarea genului și stilului, căutarea poziției autorului" [ , p ] Rezolvând această dilemă ("lumea pentru prima dată" creează o personalitate, iar ea există deja "ca ființă universală și fără început"), V Bible, proiectând dialogul culturilor în secolul XXI, spune că acesta nu mai este o reconstrucție a culturilor trecutului, dar o construcție a culturii moderne, unul dintre impulsurile întreprinderii ei Totuși, după cum notează pe bună dreptate S Neretina, "o astfel de construcție poate fi corectă, dar nu este de acord cu ființa" Și dacă "câmpurile de rizomi anticulturale" sunt situate și există alături de sfera culturii, nedorind fundamental să comunice, darămite să generalizeze cu această sferă, atunci este riscant să vorbim despre dialogul culturilor ca pe un dialog universal, unificat, că este, inerentă tuturor oamenilor, logica gândirii este riscantă" [ , p ] Înseamnă că nu există nicio ieșire? Introducere Problematice și componente ale contextului cognitiv modern Deși suntem de acord cu Neretina că noua realitate nu a fost încă identificată, se poate totuși încerca să contureze spațiul în care poate fi gândită Merită să începem cu o descriere a abordării și a criteriilor pentru corectitudinea gândirii moderne Cadrul inițial arată astfel: pe de o parte, se recunoaște criza gândirii, pe de altă parte, sarcina filosofului și omului de știință este să pună în evidență o altă gândire, posibilă, care să răspundă provocărilor vremii, fiind lipsit de neajunsuri deja recunoscute În ceea ce privește o astfel de gândire posibilă, ar trebui să încercăm să implementăm două linii directoare: să urmăm viziunea și valorile proprii (de autor), și nu universale și semnificative în general, și în același timp să satisfacă condițiile generale Acestea din urmă includ: cerințele comunicării (înțelegerea, justificarea etc ), orientarea către rezolvarea problemelor moderne urgente, demonstrarea gândirii proprii, care presupune reflectarea și înțelegerea acesteia, interacțiunea practică a gânditorilor (discuție, dialog, participare la proiecte comune sau, invers, demarcare etc ) Cu alte cuvinte, gândul potrivit este gândul meu și gândul care satisface condițiile generale pe care ne străduim să le asigurăm împreună De regulă, gândirea modernă se desfășoară într-un domeniu în care operează alți gânditori, care văd și explică același material și probleme într-un mod diferit sau opus O condiție necesară pentru gândirea corectă este o atitudine serioasă față de adevărul altcuiva, înțelegerea opiniilor care nu coincid cu cele pe care le împărtășiți, asimilarea a ceea ce puteți fi de acord în ele, o respingere motivată a ideilor cu care nu puteți fi de acord La rândul său, o astfel de muncă implică analiza discursurilor care sunt create de principalii participanți la comunicarea mentală Pentru mine, discursul unui anumit fenomen este un mod de înțelegere și gândire care s-a dezvoltat în comunicare, opus altor discursuri, care stabilește modul dorit de influențare a acestui fenomen Prin aceasta nu mă refer la "prima natură" cu legile ei eterne, ci la "realitatea socială" Astăzi, cunoașterea legilor și fenomenelor primei naturi a devenit o chestiune de rutină și, cel mai important, o sarcină fără o importanță primordială Dimpotrivă, cunoașterea, dar nu cea tradițională, a realității sociale și culturale este o sarcină super-topică, direct legată de supraviețuirea omenirii Dar realitatea socială, aici este foarte posibil să fim de acord cu Neretina, include o varietate de tendințe, sfere și lumi Cercetările arată că, în general, există două megatendințe principale Pe de o parte, există procese (atât constructive, cât și distructive) caracteristice dezvoltării mereu accelerate a civilizației tehnogenice, pe de altă parte, procese de formare a unor noi forme de socialitate unsprezece Vadim Rozin Gândire și creativitate a unui nou "proiect social", altele tocmai se realizează - de exemplu, formarea metaculturii, despre care am scris în cartea mea recent publicată "Dezvoltarea dreptului în Rusia ca condiție pentru formarea societății civile și a puterii efective" " Este clar că un gânditor poate lucra atât pentru primul megatrend, cât și pentru al doilea Un nou proiect social ar trebui să includă probabil următoarele idei fundamentale: dezvoltarea în siguranță a omenirii, minimizarea consecințelor negative, schimbarea tipului de socialitate (nu dorința de confort maxim și satisfacerea dorințelor inimaginabile ale individului, ci valorile sănătății) , familie, securitate, spiritualitate etc ), creând condiții care să permită coexistența diferitelor forme de viață (diferite culturi și subculturi), armonizarea formelor de viață individuală și socială cu cerințele venite din "Societate" Revenind la înțelegerea contextelor cunoașterii moderne, nu ar trebui să argumentăm că gândirea filozofică și umanitară modernă se confruntă cu următoarele sarcini principale: să critice metodele tradiționale de cunoaștere și ontologia tradițională, să reorientăm cunoașterea științifică de la studiul primei naturi către înțelegerea și constituirea realității sociale și culturale (de la științe naturale la "socioștiințe", "studii culturale"), pentru a oferi sociologiei "instrumente intelectuale" adecvate (vorbim despre formarea de noi categorii, concepte, strategii de gândire, discursuri, etc ), pentru a ajuta la formarea unui nou tip de acțiune socială (nu inginerească, ci socioculturală, al cărei nucleu îl constituie diverse politici) În consecință, noi sarcini se confruntă și cu știința Produsul gândirii științifice moderne este construcția "disciplinelor dispozitive" (Rozin, , ), inclusiv cunoștințe organizate prin gândire, concepte, obiecte ideale, scheme Din punct de vedere funcțional, aceste discipline sunt concentrate pe rezolvarea a trei sarcini principale Ei descriu și explică fenomenul care îl interesează pe specialistul în științe sociale Ele pot fi folosite pentru o influență semnificativă din punct de vedere social și cultural (impact) asupra unui anumit fenomen În cele din urmă, ele permit omului de știință socială să se realizeze în crearea acestor discipline Pe lângă faptul că esența fenomenului luat în considerare se constituie în concordanță cu discursurile și natura acțiunii sociale, pe care individul gânditor le bâjbâie și începe să o desfășoare, trebuie corelată și esența fenomenului cu " orizonturi ultime" ale descrierii sale, care presupune dezvoltarea unei atitudini față de istorie și socialitate în studierea fenomenului (practici sociale, experiență socială, relații sociale etc ) Este necesar să mergem la orizonturile limitative atunci când descriem un fenomen? Pentru a răspunde la această întrebare dificilă, este necesar Introducere Problematice și componente ale contextului cognitiv modern înţelege sensul descrierii istorice şi sociale a fenomenului Pe de o parte, o astfel de descriere include fenomenul studiat într-un ansamblu mai larg (istorie, societate, cultură), care definește "spațiul ființei", pe de altă parte, permite cercetătorului să determine acest ansamblu Acesta din urmă este necesar, întrucât gânditorul trebuie, atunci când studiază acest fenomen, să ia o poziție fermă, pe baza căreia își va conduce discursul În același timp, o astfel de poziție ar trebui să permită și altor participanți la comunicarea mentală să-și determine discursurile și să le implementeze Cu alte cuvinte, o astfel de poziție ar trebui să fie comună tuturor participanților la comunicarea mentală, în timp ce fiecare dintre ei își va putea menține "suveranitatea", posibilitatea propriei viziuni și înțelegere a realității După părerea mea, Istoria și Socialitatea sunt cele care pot acționa ca unul dintre bazele comune pentru gândire și acțiune socială, dacă nu sunt înțelese naturalist Evenimentele istorice și sociale sunt spațiu și realitate, doar parțial independente de om Dimpotrivă, prin evidențierea unui eveniment (relație) istoric sau social, o persoană constituie atât istoria, cât și socialitatea, precum și ea însăși Dar, în același timp, pentru alți participanți la istorie și viața socială, aceste evenimente, constituite de om, acționează ca condiții obiective, ca ceva în care toți sunt implicați în mod necesar Ceea ce este obișnuit aici nu este o realitate dată în afara unei persoane, ci condițiile pe care o persoană le găsește și pe care el, urmându-se pe sine, le înțelege și le pune în aplicare Parțial acestea sunt condiții materiale (fenomene naturale, corpuri biologice, artefacte), parțial condiții ideale (semioză, activitate, interacțiuni etc ) Planul istoric se caracterizează prin autodeterminarea unei persoane în raport cu schimbările sociale, pentru cele sociale - în raport cu procesul istoric În ambele cazuri, gândirea creează condițiile pentru posibile schimbări la care o persoană nu poate să nu reacționeze În consecință, obiectul gândirii moderne este un obiect modal posibil, dezirabil din punctul de vedere al schimbărilor istorice și sociale Astfel, descrierea fenomenului studiat în orizonturile limitative (poate că ale acestora aparțin și "limbajele" filosofiei și științei) este o condiție pentru includerea cunoștințelor în domeniul condițiilor generale O altă condiție de acest fel este depășirea naturalismului cunoașterii și gândirii filozofice, despre care a scris E Husserl Cercetările moderne arată că filozofice, dau gândire științifică - nu numai fenomene naturale culturale și istorice, ci și fenomene în mare parte artificiale În formarea și funcționarea lor, un rol semnificativ îl au atitudinile și valorile individului, normele și regulile care creează Vadim Rozin Gândire și creativitate Xia, pentru a elimina contradicțiile și a rezolva alte probleme intelectuale, invenția de semne și scheme, cerințele de comunicare, sarcinile propuse de timp Depășirea naturalismului presupune o respingere a înțelegerii cunoașterii ca o înțelegere adecvată a realității și o trecere la interpretarea gândirii filozofice și științifice ca formațiuni natural-artificiale, condiționate, pe de o parte, de creativitatea subiecților gânditori și, pe de o parte pe de altă parte, prin condiții generale deindividuale; în acelaşi timp, în parte, realitatea cognoscibilă însăşi se constituie La rândul său, gândirea filosofică non-naturalistă presupune mediere și echipare în două privințe: în ceea ce privește cercetarea științifică și metodologia Cu alte cuvinte, cunoștințele filozofice moderne ar trebui să se bazeze pe cercetarea și metodologia socială și umanitară Nu metafizica ca înțelegere a realității, în primul rând pe baza efortului spiritual al personalității filosofului, ci cunoașterea și înțelegerea filozofică, condiționată și corectată de cercetări sociale și umanitare pozitive și dezvoltări metodologice (care nu nega impulsul spiritual al filosofului) ) În consecință, cunoștințele științifice în forma sa modernă necesită un sprijin metodologic serios Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Gândirea Gândirea poate fi definită ca un domeniu al activității umane și capacitatea unui individ de a obține cunoștințe despre realitate pe baza raționamentului și a altor acțiuni mentale cu idei, cunoștințe sau concepte În cultura modernă se disting următoarele tipuri principale de gândire: gândire filosofică, gândire științifică, gândire în diverse domenii ale vieții sociale (gândire religioasă, gândire artistică, proiectare, inginerie etc ), precum și gândire practică la nivel de comportament obișnuit Ideile despre gândire sunt foarte diferite în diferite domenii ale gândirii științifice Cu toate acestea, se pot distinge trei abordări principale: logică, filozofică și psihologică Reprezentanții primei abordări (G Frege, E Husserl, în țara noastră V N Bryushinsky, E D Smirnova) reduc gândirea la raționament și alte procedee mentale care se supun logicii Ei o consideră pe aceasta din urmă ca o descriere și sistematizare a legilor (normelor) gândirii În cadrul demersului filosofic, care a fost reprezentat de filosofi majori precum Aristotel, F Bacon, R Descartes, I Kant (la noi, G P Shchedrovitsky), gândirea este considerată ca obiect de reflecție filozofică Din punctul de vedere al abordării psihologice (O Kulpe, M Wertheimer, K Dunker, L S Vygotsky, S L Rubinshtein, A V Brushlinsky), gândirea este una dintre componentele importante (instanțe, abilități) ale psihicului uman, care poate fi explorată atât în psihologia însăși, cât și în alte științe umaniste Mulți filozofi ai civilizației noastre și-au exprimat convingerea că cunoașterea modului în care gândim este cheia pentru rezolvarea cu succes a problemelor și sarcinilor cu care se confruntă omenirea Dar mai des s-au îndreptat către studiul gândirii în legătură cu dificultățile care au apărut în gândirea însăși Nu merită să explicăm în mod specific că gândirea eficientă este o condiție necesară pentru orice activitate umană, orice practică Dar periodic în istorie observăm cum apar probleme insolubile în gândire, mai precis, poate, Vadim Rozin Gândire și creativitate nu în gândirea în sine, ci în legătură cu gândirea în mintea unei persoane, care nu îi permit să acționeze, uneori paralizându-l literalmente Nu trebuie să căutați prea departe exemple aici Toată lumea cunoaște criza gândirii din antichitate, care a fost rezolvată cu brio de Platon și Aristotel, care au pus bazele filosofiei și științei Un alt exemplu este activitatea lui Francis Bacon și Descartes, care au criticat și regândit moduri de gândire medievale învechite și au conturat o serie de principii ale gândirii moderne Al treilea exemplu este opera lui Immanuel Kant, care a creat un sistem filosofic care vizează, pe de o parte, să depășească scepticismul și empirismul și, pe de altă parte, să creeze bazele științei naturale Ultimul exemplu, care se referă deja la timpul nostru, îl reprezintă problemele culturii postmoderne, adepții cărora neagă posibilitatea creării unui sistem unificat și justificat de norme și fundamente ale gândirii, expunând principiile "discursurilor locale" și "dezacordului" " în locul principiilor validității generale și ordinii În astfel de momente ale istoriei, dramatice pentru gândire, filozofii și metodologii apelează la analiza gândirii (rațiunea, mintea etc ) pentru a rezolva problemele apărute În același timp, natura unui astfel de apel poate fi diferită, mergând de la o simplă reflecție a gândirii, terminând, ca în vremea noastră, cu o critică și un studiu detaliat al gândirii Poate că primul care a pornit pe această cale a fost Kant, care a scris în Critica rațiunii pure: "Este destul de evident că această indiferență este rezultatul nu al frivolității, ci al capacității mature de judecată a epocii noastre, care nu mai intenționează să se limiteze la cunoștințe imaginare și la pretenții de la rațiune care să preia din nou cea mai dificilă dintre ocupațiile sale - cunoașterea de sine și să înființeze o instanță care să confirme pretențiile juste ale rațiunii și, pe de altă parte, să poată elimina toate pretențiile nefondate - nu prin ordine, ci bazându-se pe legile eterne și neschimbate ale rațiunii însăși O astfel de judecată nu este altceva decât o critică a rațiunii celei mai pure" [ , p - ] De acord cu Kant, a vorbi în numele "rațiunii" este, de fapt, poziția firească atât a unui filozof, cât și a unui metodolog, dar astăzi nu putem fi de acord cu convingerea sa că rațiunea se supune "legilor eterne și neschimbate" Ca să nu mai vorbim de faptul că numai obiectele din prima natură sunt supuse unor legi eterne și neschimbate, iar rațiunea și gândirea nu sunt cu greu asemenea obiecte, se poate acorda atenție, în primul rând, punctului de vedere al lui Kant însuși, care a considerat că este posibil un a priori "să atribuie legi și chiar să o facă posibilă" ([ , p ]), iar în al doilea rând, activitatea filozofilor în schimbarea și constituirea gândirii trebuie să fie suficient de eficientă Dar, în general, Kant are dreptate când susține că în vremuri de criză a gândirii (și a rațiunii) critica lui este necesară, precum și Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității studiu (vom lua în considerare natura lui mai târziu) Acum este firesc să indice în ce scop eu însumi voi studia gândirea Din moment ce am ieșit dintr-o școală metodologică (și anume, din Cercul Metodologic de la Moscova; abrevierea MMK), pentru mine gândirea este una dintre cele mai înalte valori Prin urmare, este destul de firesc pentru mine să aspir la studiul gândirii Dar pe lângă o atitudine pur cognitivă, sunt condus și de interesul practic Ca metodolog, vreau să contribui la o cultură a gândirii La fel de importante sunt problemele legate de gândire care trebuie rezolvate Vom vorbi doar despre problemele principale Prima este problema posibilității în epoca noastră, la fel ca în Evul Mediu sau în secolele XVII-XVIII, de a stabili pentru gândire un sistem relativ unitar de norme și alte instituții de reglementare Un punct de vedere alternativ este că acest lucru este imposibil și nu ar trebui să se lupte pentru, dimpotrivă, dreptul fiecăruia de a gândi în felul său Ideologii postmoderni susțin că nici măcar dorința de acord sau consens nu poate fi realizată și, prin urmare, prezentată ca un principiu regulator Ei sunt siguri că gândirea se constituie sub forma multor comunicări și discursuri locale Oricât de ciudat ar părea, poate că Kant însuși a dat un anumit motiv pentru astfel de opinii "În toate angajamentele sale", a scris el, "rațiunea trebuie să se supună criticilor și nicio interdicție nu poate încălca libertatea fără a se vătăma pe ea însăși și fără a genera suspiciuni proaste asupra ei înșiși Această libertate include și libertatea de a-și exprima gândurile și îndoielile despre tine nu poti rezolva singur, pentru discutie publica si sa nu fii acuzat pentru asta ca un cetatean nelinistit si periculos Această libertate decurge deja din drepturile fundamentale ale minții umane, care nu recunoaște niciun judecător, cu excepția minții umane cele mai obișnuite, în care fiecare are voce; și întrucât orice îmbunătățire posibilă în statul nostru depinde de acest motiv, acest drept este sacru și nimeni nu îndrăznește să-l limiteze" [ , p , ] Toate acestea sunt în regulă, dar Kant a înțeles mintea ca un întreg, ca cea mai înaltă autoritate în raport cu gândirea, dar astăzi ideea unei singure minți normative perfecte este problematică sau, în general, poate provoca doar un zâmbet Dar cum să facem în acest caz problema comportamentului coordonat al oamenilor, cu dorința lor de a evita conflictele și de a crea pace pentru a conviețui pe planetă? Dacă astfel de idealuri și obiective nobile sunt acceptate, atunci cum se poate face fără o gândire holistică care să servească practicii concertate a omenirii? Sau mai e posibil? Vadim Rozin Gândire și creativitate Un alt aspect al aceleiași probleme este problema unei realități unificate Dacă gândirea unificată este imposibilă, atunci probabil că este imposibil să recunoaștem o realitate unificată Kant a discutat deja această problemă pe un material mai restrâns - antinomiile rațiunii Zburând pe aripile rațiunii dincolo de limitele experienței posibile, rațiunea, după Kant, cade în antinomii Nu putem, scria Kant, "să rezolvăm disputa rațiunii, când, de exemplu, teistul susține că există o esență superioară, iar ateul că nu există o esență superioară, sau dacă în psihologie unii susțin că tot ceea ce gândește are un unitatea constantă absolută, așadar, diferă de orice unitate materială trecătoare, în timp ce alții afirmă, dimpotrivă, că sufletul nu este o unitate imaterială și nu poate fi retras din sfera muritor Într-adevăr, în aceste cazuri, subiectul discuției este liber de tot ce este străin care îi contrazice natura, iar înțelegerea de aici se ocupă doar de lucruri în sine, și nu de fenomene Într-adevăr, cum se pot certa doi oameni despre un lucru a cărui realitate nici unul dintre ei nu poate arăta în real, sau cel puțin doar în experiență posibilă, despre un lucru pe care îl poartă în sine doar ca idee, încercând să extragă din el ceva mai mult decât o idee, și anume realitatea obiectului însuși " [ , p - , ] Cu toate acestea, astăzi ideile sunt adesea declarate legiuitoare ai realității și, din moment ce există o mulțime de idei, totuși, precum și diferite experiențe de viață, realitatea s-a împărțit în multe lumi independente Următoarea problemă se referă la natura gândirii Aristotel și după el o serie de alți filozofi (în timpurile moderne, de exemplu, Descartes, Locke, Kant) au considerat gândirea ca o formare constantă Ei nu și-ar putea imagina, de exemplu, că gândirea se dezvoltă Natura imuabilă a gândirii, din punctul lor de vedere, a determinat structura constantă corespunzătoare a cunoașterii umane și a științelor conexe De exemplu, Aristotel a distins senzațiile, percepțiile și gândirea din suflet și a pus primele două abilități în conformitate cu senzual, iar a treia - cu nivelurile logice de cunoaștere Kant, distingând contemplația empirică, rațiunea și rațiunea, de fapt, le-a corelat, respectiv, cu cunoștințele empirice, teoretice (în știință) și filozofice; În același timp, pentru toate cele trei straturi ale cunoașterii, a susținut el, acțiunea reprezentărilor a priori este caracteristică (în cunoașterea empirică, principalul lucru este contemplarea obiectelor experienței, în știință - gândirea cu ajutorul conceptelor, în filozofie - critică și reflecție) Dar invers, gândirea a fost stabilită de acești filozofi prin nivelurile corespunzătoare de cunoaștere Deci, Aristotel a spus că gândirea este o "formă a formelor" și capacitatea de cunoaștere logică (științifică) Potrivit lui Kant, contemplația empirică este capacitatea de a cunoaște empirică, rațiunea este capacitatea de a gândi în concepte (deci, cunoașterea teoretică), rațiunea este capacitatea de a Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Capacitatea de a stabili unitatea gândirii, ceea ce face filosofia "Toată cunoașterea", scrie el, "începe cu simțurile, apoi trece la înțelegere și se termină în minte, deasupra căreia nu există nimic în noi care să proceseze materialul contemplației și să-l aducă sub cea mai înaltă unitate a gândirii" [ ] , p ] Cu toate acestea, odată cu formarea în a doua jumătate a secolului al XIX-lea studii culturale, sociologie, științe psihologice și marxism, se formează treptat un concept care atribuie dezvoltarea gândirii În secolul al XX-lea, această viziune asupra gândirii devine una alternativă Şcoala metodologică insistă mai ales asupra ei "Gândire", a scris fondatorul Cercului Metodologic din Moscova (MMC) G P Shchedrovitsky, - este o dezvoltare istorică sau, după cum spunea Marx, "un întreg organic" Noua logică trebuie deci să fie semnificativă și genetică Prima sarcină pe care trebuie să o rezolve derivația este de a lega genetic diverse operații, prezentând una ca o dezvoltare a celeilalte" [ , p , ] Ce se înțelege prin dezvoltarea gândirii? La urma urmei, gândirea nu este un organism biologic, a cărui dezvoltare ne gândim fără prea multă tensiune, deși, în sens teoretic, explicația dezvoltării biologice este și ea o problemă complexă Pe tărâmul gândirii, însă, este dificil chiar și să ne imaginăm dezvoltarea În MMK, vorbind despre dezvoltarea gândirii, există cel puțin două puncte: gândirea, prezentată ca sistem (sau structură), și condiții sau factori externi în relație cu gândirea care determină schimbarea (restructurarea) acestui sistem De exemplu, la o etapă, nivelurile de înlocuire a semnelor și de operare au fost considerate ca un sistem de gândire, la altele - activitate mentală și "activitate mentală" (vezi lucrări [ ; ; - ]) și "situații de decalaj" "sau alte cereri venite din partea sistemului social Ca răspuns la aceste lacune și solicitări, sunt inventate anumite mijloace semnologice sau structuri de activitate, în urma cărora se dezvoltă gândirea O astfel de reprezentare a dezvoltării este, desigur, riguroasă din punct de vedere logic, dar se simte intuitiv că gândirea este foarte sărăcită în acest caz De exemplu, cu o astfel de explicație, rolul unei persoane care gândește este complet redus: el devine un simplu "purtător (substrat)" al gândirii În lucrările antropologilor și psihologilor de la sfârșitul secolului XIX - începutul și mijlocul secolului XX ambele pozitii pot fi gasite Dacă unii, de exemplu, L Levy-Bruhl sau L S Vygotsky, susțin că gândirea primitivă și copilărească este "pre-logică" și "contradictorie" (sau, din punct de vedere, caracteristică în primul rând culturologilor, că "reprezentanții diferitelor culturi gândesc diferit"), apoi alți antropologi și psiho- Vadim Rozin Gândire și creativitate colologii, de exemplu, Franz Boas, W Koehler, J Piaget, K Levi-Strauss, dovedesc contrariul "Având în vedere bogatul material factual care mărturisește diferențele de activitate mentală în diferite culturi", scriu M Cole și S Scribner în cartea "Cultură și gândire", poate părea că nu merită să discutăm serios punctul de vedere conform căreia nu există diferenţe interculturale semnificative în procesele de gândire Între timp, mulți teoreticieni moderni din științele sociale adoptă tocmai o astfel de poziție La fel ca Boas, ei susțin că "funcțiile minții umane sunt proprietatea comună a întregii omeniri" (Boas, , p ) În timp ce reprezentanții anteriori ai științelor sociale considerau diferențele dintre culturi ca o dovadă directă a existenței diferențelor în procesele cognitive în sine, cercetătorii moderni văd în diferențele dintre culturi doar expresii diferite ale acelorași structuri cognitive Levi-Strauss respinge cu fermitate noțiunea a existenţei unor niveluri mai joase şi mai înalte de dezvoltare mentală Dimpotrivă, el crede că principiile minții sunt aceleași în toate culturile și în toate epocile istorice Sistemele științifice primitive și moderne de gândire sunt pur și simplu strategii diferite prin care omul înțelege rațional natura Ambele strategii au ca scop obținerea de cunoștințe obiective despre lume; ambele organizează, clasifică și sistematizează informațiile; ambele creează sisteme logic coerente Care este diferența dintre ele? Levi-Strauss consideră că principala diferență constă în materialul folosit în gândire, de exemplu, în semnele pe baza cărora sunt create categorii Principala semnificație a lucrării sale pentru studierea relației dintre cultură și procesele cognitive constă în demonstrând faptul că datele etnologice produsele infinit variate ale diferitelor culturi mărturisesc, totuși, existența operațiilor universale ale minții umane" [ , p - ] Aici am trecut fără probleme la o altă problemă care poate fi formulată ca o dilemă: gândirea este o stare inalienabilă a unei persoane sau, dimpotrivă, gândirea este non-individuală, reprezentând o formațiune cultural-istorice sau pur și simplu socială Deși, de exemplu, Aristotel și, într-o oarecare măsură, Kant vorbesc despre abilități de gândire, ei înțeleg gândirea în al doilea sens Pentru acești filozofi, mai degrabă, persoana însuși cu abilitățile sale este dată prin intermediul gândirii, care este condiția sa necesară Pentru mulți filozofi moderni și majoritatea psihologilor, dimpotrivă, gândirea este doar un atribut al psihicului uman Vorbind împotriva acestui din urmă punct de vedere, G P Șchedrovitsky, de fapt, la sfârșitul carierei sale, a spus următoarele (în continuare Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității este dat un fragment dintr-o înregistrare pe bandă din prelegerea sa despre istoria Cercului Metodologic de la Moscova, dată în ) "Sagatovsky, după - , a formulat odată acest lucru într-o discuție cu mine foarte precis și direct: "Georgy Petrovici, spui prostii Sunt oameni care gândesc, dar nu există gândire și activitate " Oamenii sunt realitate, iar oamenii uneori gândesc, alteori acționează, alteori iubesc Aceasta este realitatea Psihologismul aici este exprimat filozofic cu cea mai mare precizie: psihologismul este o idee a realităților, și anume că există oameni care pot iubi, dar care pot gândi, la naiba! Aceasta este o prostie, din punctul meu de vedere, pentru că lumea este existență în esență Și în acest sens, gândirea există cu adevărat - ca substanță, indiferent dacă există oameni sau nu Apoi, câțiva ani mai târziu, Vitali Yakovlevich Dubrovsky a formulat acest lucru foarte precis El a spus: "Oamenii sunt purtători accidentali de gândire" Puteți implementa gândirea asupra oamenilor sau asupra sistemelor mixte de oameni și mașini Principalul lucru este ceea ce este gândirea și despre ceea ce se realizează - nu contează În lumea noastră - întâmplător - pe oameni, într-o altă lume - pe pinguini, iar în a treia - ca a lui Lem, pe bucăți de fier trebuie să înțelegi că lumea oamenilor, sau a oamenilor ca atare cu psihologia lor, este o lume secundară, realizarea gândirii și activității lumii, iar dacă vrem să înțelegem și să prezentăm toate acestea într-un mod natural, trebuie să luăm în considerare lumea gândirii și a activității, și nu lumea oamenilor, deoarece oamenii sunt întâmplători epifenomene ale lumii gândirii și activității Aș spune că principala fraudă este că aceasta este ideea unei persoane cu psihicul său, iar a doua fraudă este ideea subiectului, opoziția " subiect-obiect" această schemă este cea mai mare fraudă din ultimii de ani de cultură europeană (de vreme ce vinovat de aceasta este Abelard, și acesta este sau unde - ceva în acest domeniu, și tot ce a urmat a fost în mare măsură o farsă) ar trebui și ar trebui să funcționeze în schema lipsei de subiect: ai o gândire care trăiește după propriile legi și se desfășoară în mecanisme speciale Și când tocmai aceste semne, "morcovi" (simboluri ale indivizilor sau ale pozițiilor lor - V R ) sunt plasate pe schemă, lângă, să zicem, semnele de comunicare sau în schema de comunicare, atunci efectuez prin aceasta o procedură foarte importantă - Aduc individul la consiliu și produc înstrăinarea lui El este acum un moment de obiectivitate, iar eu mă gândesc la felul în care trăiește acolo, în afara mea el trebuie să devină ceea ce germanii numesc Gegenstand, adică "opunându-mi" Iar eu, ca un gânditorul trebuie să facă o imagine ontologică a obiectivității Iar conținutul gândului meu este dat de ceea ce am desenat Prin urmare, cel mai important moment aici este eradicarea de sine, subiectivitatea Deci, principala problemă care a apărut atunci, în anii - sună foarte abstract, aș spune chiar școlar, nu mi-e frică de acest cuvânt - aceasta este problema: deci unde există o persoană? Este Vadim Rozin Gândire și creativitate Este o integritate autonomă sau este doar o particulă dintr-o masă, care se mișcă conform legilor acestei mase? Aceasta este o formă a acestei întrebări Celălalt este creativitatea Aparține individului sau aparține unui loc funcțional în organizarea și structura umană? Răspund la această întrebare foarte dur: desigur, nu unui individ, ci unui loc funcțional! Se afirmă un lucru simplu: există o anumită cultură, un corp de cunoștințe care se transmite din generație în generație și apoi se naște o persoană - ortogonal la toate acestea și fie va fi conectată chiar cu aceasta spirit, spiritul va fi accesibil, sau nu vor fi conectați Am spus că gândirea a fost pusă ca o nouă realitate în lume, o realitate separată și opusă realității materiei Și s-a afirmat că aceasta este o substanță specială care există în spațiul socio-cultural Astfel, psihologismul sau naturalismul a fost depășit Și aceasta, spun eu, este iarăși cea mai importantă opoziție, decisivă, din punctul meu de vedere, soarta secolului al XX-lea și a următoarelor două-trei secole, întrucât interpretarea gândirii ca emanație a omului și a conștiinței umane este, în profunda mea convingere, cea mai mare amăgire a istoriei europene Și asta ne face astăzi idioți și ne împiedică dezvoltarea" [ , p - ] La primele lecturi dedicate memoriei lui Georgy Petrovici Shchedrovitsky, am atras deja atenția asupra unui paradox ciudat demonstrat de fondatorul Cercului Metodologic de la Moscova (MMC) Pe de o parte, în ultimul său interviu, de fapt, Șcedrovitski a susținut că el a fost doar un slujitor al gândirii, un substrat prin care gândirea se realizează și se dezvoltă, că, în general, el simte că gândirea nu este propria sa capacitate, ci ca un călăreț platonic, așezat puternic pe omul Șchedrovițki și stăpânindu-l Și în aceasta, a insistat Shchedrovitsky, fericirea gânditorului stă tocmai în un fel de auto-realizare a personalității, care, poate, nu este altceva decât o fantomă a conștiinței noastre Pentru a nu fi neîntemeiat și în același timp să fiu precis, îmi voi mai permite un citat "Din toate părțile", spune Șchedrovitski, "aud: omule! , personalitate! Toate acestea sunt o minciună: sunt un vas cu gândire vie, care se dezvoltă pe sine, gândesc gândirea, ipostaza și materializarea ei, organism al gândirii Și nimic mai mult Întotdeauna vreau să spun un lucru: eu sunt un bolard, un slujitor al gândirii mele, și apoi sunt acțiuni ale gândirii, ale mele și ale altora, care, în special, comunică La un moment dat - aveam atunci douăzeci de ani - am simțit o transformare uimitoare care mi s-a întâmplat: mi-am dat seama că gândirea s-a instalat asupra mea și că aceasta era valoarea mea și esența mea ca persoană" [ , p ] Deci, nu G P gândește, acționează și comunică Shchedrovitsky și gândirea lui și a altora Șchedrovitsky însuși este doar "ipostas și materializare, organismul gândirii" Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Dar, pe de altă parte, și am încercat să arăt acest lucru la Readings (care este sigur că pentru cei care l-au cunoscut personal pe Georgy Petrovici, această idee este evidentă), creatorul MMK a fost o personalitate strălucitoare și personalitatea lui a fost cea care a predeterminat multe caracteristici ale gândirii nu numai Shchedrovitsky însuși, ci și colegii săi din "perioada eroică" a activităților MMK din anii și începutul anilor De asemenea, este destul de evident pentru mine că nu a fost un fel de gândire care s-a instalat pe Shchedrovitsky care a comunicat și a gândit, ci noi împreună și separat: Yura Shchedrovitsky, Nikita Alekseev, Volodya Kostelovsky, Vasya Ladenko, Volodya Lefevre, Boris Sazonov, Oleg Genisaretsky , Alina Moskaeva, Vadim Rozin În același timp, nu pot decât să admit că înțeleg și simt ceea ce scrie Șcedrovitsky atât de paradoxal și sfidător Da, într-adevăr, eu însumi mă surprind uneori gândind (sau, poate, simțind) că nu eu gândesc, ci altcineva, nici măcar o persoană, ci ceva cosmic, supraindividual Cu toate acestea, mult mai des, bineînțeles, experimentez senzații vii de realizare a propriei personalități, a propriei mele gândiri Dar senzațiile sunt senzații și ar fi ciudat să atribui experiențelor, chiar dacă sunt atât de neobișnuite, nu numai realitatea, ci le personifică de-a dreptul, așa cum face Daniil Andreev în Trandafirul lumii, nu numai cu propriile senzații, ci și gânduri (idei) Este mai bine să lăsați ambele afirmații (o persoană gândește, și numai ea gândește, și cealaltă - cu ajutorul unei persoane, un fel de gândire supra-individuală gândește) ca membri ai unei antinomii mentale, dar o antinomie importantă pentru noi, indirect, de fapt, arătând spre o anumită realitate Paradoxul despre care scriu aici, în opinia noastră, este strâns legat de setările de program care au fost cultivate în MMK atât în "perioada eroică", cât și mai târziu, în anii și După cum se știe, aceste atitudini au fost reflectate în trei programe metodologice: programul de construire a "logicii conținutului-genetic", programul de construire a "teoriei activității" și programul de "dezvoltare a activității mentale" Dar ceea ce este interesant este că în primul program metodologic, al cărui scop, după cum s-a afirmat în repetate rânduri, este studiul gândirii (iar construcția logicii a fost considerată ca moment aplicat al acestei teorii), gândirea ca obiect de studiu a dispărut, iar toate încercările lui G P Shchedrovitsky, care a continuat până la moartea sa, să se întoarcă la studiul gândirii au fost în zadar Astfel, se poate formula al doilea paradox: după ce au declarat gândirea obiectul de studiu principal și au început efectiv să-l studieze, metodologii au alunecat la studiul altor obiecte - semne, activitate, activitate mentală Întrebând de ce? Să lăsăm deocamdată această întrebare fără răspuns și să continuăm examinarea problemelor gândirii Aproape de punctul de vedere psihologic și pur filozofic, conform căruia gândirea este un proces creativ și unul în care Vadim Rozin Gândire și creativitate Gândul se naște din nou de fiecare dată, iar acest gând este întotdeauna un gând nou Dintre filozofii moderni, este apărat, de exemplu, de M Heidegger, M Foucault, M K Mamardashvili Ei subliniază constant că gândirea este un proces care face ca vechiul gând să fie imposibil și invers, este o anumită posibilitate de a gândi altfel decât înainte Heidegger și Mamardashvili adaugă și ideea unei căi la aceasta, înțelegând gândirea ca o cale intelectuală care conduce o persoană de la realitatea obișnuită la una autentică (lumea adevărului, esenței, divinității etc ), ca o căutare care permite unei persoane să aibă loc ca persoană pentru prima dată "Nu este de acord cu realitatea", scrie Gilles Deleuze, "că a gândi înseamnă o manifestare pretins naturală a capacității, că această abilitate se presupune că are o natură și bunăvoință "Toată lumea" știe că, în realitate, oamenii gândesc rar și mai degrabă sub influența șocului, și nu într-un acces de înclinație" [ , p ] Deleuze încearcă să arate că mulți cercetători, vorbind despre gândire, o identifică cu recunoașterea și identificarea, cu modul tradițional de a gândi care s-a dezvoltat în filozofie, în timp ce gândirea este creativitate, întâlnirea cu noul, autodepășirea Referindu-se la textele lui Platon, Deleuze scrie că este necesar să distingem două tipuri de lucruri: cele care nu afectează gândirea și cele care te pun pe gânduri "Primele sunt obiecte de recunoaștere Gândirea și toate facultățile ei își pot găsi o utilizare deplină aici; gândirea poate funcționa, dar această preocupare și aplicare nu are nimic de-a face cu gândirea Gândirea se umple aici doar cu propria ei imagine Condițiile pentru o critică autentică și pentru o gândire autentică sunt aceleași: distrugerea modului de a gândi - ca asumare proprie, geneza actului de reflecție în gândirea în sine Există ceva în lume care te pune pe gânduri Acest ceva este un obiect al întâlnirii, nu al recunoașterii Ceea ce se întâlnește poate fi Socrate, un templu, un demon Să ne amintim textele profunde ale lui Heidegger, care arată că atâta timp cât gândirea se limitează la asumarea naturii sale bune și a bunei sale voințe sub forma conștiinței obișnuite, ratio, cogitatio natura universalis, nu gândește deloc, fiind prizonier al opiniei publice încremenit într-o posibilitate abstractă : "Omul poate gândi atunci, pentru că are o asemenea oportunitate, dar posibilul nu garantează că vom fi capabili de asta; Gândirea gândește doar cu forța, întâlnirea cu forța a ceea ce "te face să gândești", la ceea ce trebuie gândit - și la ceea ce trebuie gândit este de neconceput sau negândit, adică faptul constant că "nu gândim încă "" [ , p , , ] Urmându-l pe Heidegger și Foucault, el nu a încetat să sublinieze că gândirea adevărată este întotdeauna o gândire nouă, că un gând corect face imposibilă gândirea în modul vechi În general, gândirea pentru Foucault acționează ca acel punct de sprijin, bazându-se pe care o persoană se poate schimba, se poate transforma, se poate duce dincolo de limitele sociale Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității condiţionalitatea al şi istorică "Această atitudine critică", scrie S Tabachnikova, "pe care Foucault o numește și "limită de atitudine", depășește, evident, critica pur epistemologică sau analitica puterii, întrucât analiza formelor de cunoaștere și a practicilor instituționale este aici doar o condiție pentru posibilitatea şi un instrument de criticare a formelor subiectivitatea şi transformarea lor Dacă pentru Kant, aminteşte Foucault în lucrarea sa "Ce este Iluminismul?", întrebarea principală era "să ştim ce graniţe trebuie să refuze cunoaşterea să treacă", atunci pentru el această întrebare se transformă în întrebarea că "ce este - în ceea ce ne este dat ca universal, necesar, obligatoriu - ponderea individului, aleatorie și provenită din constrângeri arbitrare Ideea, așadar, este de a transforma critica, trimisă sub forma unei limitări necesare, în critică practică sub forma unei posibile depășiri " Căci acest discurs, ca fuga lui Bach, nu face decât să se rupă, dar nu se încheie și, la fel cum se rupe chiar în punctul în care intră tema, care ar putea deveni o "monogramă" a numelui filozofic al autorului - acest filosof al modernității și, prin urmare, poate cel mai modern dintre gânditorii moderni, acest istoric prezentului, încercând din nou și din nou să elibereze gândul - în primul rând, al cuiva - din captivitatea tuturor și a tot ceea ce a devenit deja, prin urmare - forme moarte și, prin urmare, - forme care sunt deja sortite, incapabile de devenind un răspuns viu al gândirii la prezent Un gând pentru care "a fi" înseamnă întotdeauna: "a fi diferit" - diferit, pentru a fi modern, adică a răspunde prezentului - la acel etern în acest "acum", care este veșnic diferit și nou, și care poate fi atins numai în punctele sale, gândurile, libertatea absolută Și aceasta înseamnă că este indispensabilă oricărui altcineva și nimănui altcuiva, chiar și gândului său propriu - de ieri" [ , p - ] Dimpotrivă, pornind de la Aristotel, majoritatea filozofilor au subliniat rolul regulilor și al altor instituții normative în gândire, adică au considerat ca gânditoare doar acele structuri care sunt reproduse neschimbate pe orice material, indiferent de modul în care se schimbă În acest sens, dacă Aristotel ar argumenta, de exemplu, cu Foucault, el ar formula următoarea contrateză: un gând adevărat nu se schimbă niciodată, deoarece este doar o variație asupra materialului subiect al unui sistem neschimbat de reguli și norme logice "Logica, la rândul ei", a scris Kant, "poate fi considerată în două moduri: ca logica fie a aplicării generale, fie a aplicației particulare a înțelegerii Prima conține regulile absolut necesare ale gândirii, fără de care nici o utilizare a înțelegerii nu este posibilă și, prin urmare, o investighează fără a acorda atenție diferențelor dintre obiectele cu care înțelegerea se poate ocupa Logica aplicării particulare a înțelegerii conține regulile pentru gândirea corectă a obiectelor de un anumit fel Vadim Rozin Gândire și creativitate Dacă înțelegerea este, în general, proclamată a fi capacitatea de a stabili reguli, abilitatea de a judeca este capacitatea de a supune regulilor, adică de a distinge dacă ceva este supus unei anumite reguli sau nu" [ , p , ] Deși Kant considera că capacitatea de judecată este "un dar special care necesită exercițiu, dar care nu poate fi învățat" ([ , p ]), cu toate acestea, el își expune imediat învățătura despre schematismul rațiunii pure și al judecăților sintetice, care sunt concepute pentru a înlocui lipsa în acest domeniu a regulilor logice Pentru a înțelege natura gândirii, este, de asemenea, necesar să se investigheze problema justificării gândirii Într-un fel, gândirea este doar acela (raționament, construcții intelectuale etc ) care este justificat Dar ce este justificarea în gândire? De exemplu, Descartes a înțeles acest lucru ca fiind ceva "clar și distinct pentru mintea noastră" (o altă opțiune este "ceea ce se vede cu evidentă și se deduce cu certitudine") [ , p ] Aristotel a interpretat justificarea, pe de o parte, ca urmând regulile logicii în raționament și dovezi, pe de altă parte, ca reducând subiectele studiate la începuturi, ridicându-le la primul - Unul (Zeitatea) F Bacon - ca necesitatea de a tine cont de legile naturii atunci cand studiezi orice materie Și așa mai departe Dar problema nu este doar că fiecare filosof major a înțeles justificarea în felul său Problema este, de asemenea, dacă justificarea este văzută ca o simplă modelare a gândirii deja stabilite sau, în același timp, ca o constituire În primul caz, justificarea este un moment exterior, nimic mai mult decât o formă; în al doilea, este mecanismul gândirii în sine De exemplu, ce este "Critica rațiunii pure": o reflecție și o formulare a gândirii care se dezvoltase până la momentul scrierii acestei lucrări remarcabile sau o nouă versiune (proiect) a gândirii care nu exista încă? O serie de probleme generale filozofice și metodologice sunt strâns legate de problemele luate în considerare În primul rând, aceasta este o problemă care a fost mult timp desemnată ca subiect al depășirii naturalismului gândirii filozofice și metodologice Într-o binecunoscută prelegere de la Viena din , E Husserl scria: "Am spus deja că filosofia în dezvoltarea ei trece printr-o perioadă de naivitate Pentru a fi mai precis, această naivitate poate fi numită obiectivism în sensul cel mai general , care se exprimă în diverse tipuri de naturalizare a spiritului Filosofiile vechi și noi rămân naiv obiectiviste Totuși, în dreptate, trebuie menționat că idealismul german, începând cu Kant, se străduiește cu pasiune să depășească această naivitate, care a devenit deja foarte tangibilă, deși de fapt nu a putut atinge nivelul de reflexivitate superioară, care este hotărâtor pentru apariție atât a unei noi imagini a filozofiei, cât și a unei noi imagini a umanității europene " [ ] Critica filosofică modernă, reconstituiri metodologice, ultimele tendințe în structuralismul francez, cultural Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Studii logice și semiotice - acestea și o serie de alte domenii ale gândirii moderne au făcut evident că lumea și evenimentele pe care le vedem sunt o formă transformată a unei alte realități De exemplu, Merab Mamardashvili scrie: "Ne-am stabilit pe ideea metafizică principală, legea metafizică a vieții conștiente, care poate fi formulată după cum urmează (aceasta este una dintre cele mai vechi înțelegeri umane, care este rădăcina tuturor marilor filozofii și religii) ) În primul rând, se presupune că există o altă viață, și nu doar niște idei, niște lucruri supranaturale în afara noastră Există o altă viață decât viața noastră de zi cu zi și această altă viață este mai reală decât cea pe care o trăim zilnic Și, în al doilea rând, ființele umane, datorită unei poziții fundamentale în spațiu, sunt de așa natură încât trăiesc simultan în două moduri de viață - în modul unei realități invizibile (mai mult reală, după cum am spus, decât vizibilă) și în modul realitate vizibilă Mai mult, în modul realității invizibile - în lumea unor obiecte speciale - trăim cu întreruperi, pe care Proust le numește intermitențe inimii" [ , p ] Naturalismul gândirii constă în faptul că luăm drept realitate reală ceea ce este doar o formă transformată și inadecvată a acestei realități Desigur, adevărata realitate a început să fie ghicită (peeed through) nu de la sine, ci în legătură cu noi moduri de gândire modernă, în primul rând filozofice și metodologice A doua cea mai importantă problemă este problema Realității Pe de o parte, Realitatea ne este dată ca o multitudine de realități diferite (științifice, artistice, religioase, ezoterice etc ), dar, pe de altă parte, prin sentimentul unei singure Realități a vieții Dar, până la urmă, acest sentiment al unei singure Realități ne este din nou dat sub forma uneia dintre multele realități, adică se pare că nu ne poate arăta calea către o singură Realitate? Este clar că problema Realității este strâns legată de problema anterioară a depășirii naturalismului gândirii, precum și de problema căutării validității universale și a posibilității constituirii unei gândiri unificate Într-un număr din lucrările mele, am emis ipoteza că unitatea Realității și gândirii din timpul nostru nu poate fi realizată în plan ontologic, că contextul comun pentru diferite realități este comunicarea și practica modernă, implicând un astfel de compromis care ne permite nu numai noi să realizăm valorile noastre, dar face posibilă realizarea valorilor tuturor celorlalți participanți la comunicare Următoarea, a treia problemă este problema dezvoltării unei noi înțelegeri și atitudini față de sistemele și realitățile simbolice (artă, experiențe și vise personale, gândire, creativitate, design etc ) Astăzi devine treptat clar Vadim Rozin Gândire și creativitate că aceasta nu este doar o mimesis, adică o expresie și o imagine secundară a ceva ce există, ci, dimpotrivă, o realitate (și realitate) independentă, în sânul căreia se nasc și se schimbă atât evenimentele, cât și persoana însuși Dar dacă formele simbolice de viață nu sunt mai puțin semnificative pentru omul modern decât viața obișnuită, cu atât mai semnificative, atunci, fără îndoială, ideile despre existență și adevăr trebuie să se schimbe Din nou, nu pot să nu îl citez pe Merab Mamardashvili "Numai în manuale sau cărți ne descriu", scrie el, "suntem împărțiți în diferite departamente: într-unul suntem angajați în artă, în celălalt suntem implicați în procese sociale, dar de fapt, în profunzimea toate acestea, operează aceleași legi" [ , Cu ] "La urma urmei, indiferent de diviziunile în diferite domenii ale vieții și gândirii, toate se întorc la individ și undeva, la un anumit nivel al conștiinței sale, totul este combinat - în timp ce trăim, trăim simultan cu capul și corpul nostru și în filozofie, și în literatură, în poezie, în pictură, în viața practică în timp ce trăim, suntem angajați în literatură, fără măcar să o știm, și făcând-o, poate, trăim într-un alt fel vom inevitabil să înțelegem că înseamnă acest mister și misticism, inerente tuturor stărilor noastre spirituale în măsura în care le luăm drept vitale sau existențiale, ca unind sincretic în sine ceea ce, din exterior, atunci când începem să gândim, pare a fi smuls în diferite specialități Un roman, sau un text, sau o operă este o mașină de schimbare" [ , p - , ] A patra problemă este să ne înțelegem pe noi înșine, să înțelegem o persoană Cert este că dezvoltarea științelor umaniste moderne, a filozofiei și a metodologiei au făcut existența și viața noastră absolut de neînțeles Din punctul de vedere al cunoștințelor moderne despre o persoană, dacă, desigur, sunt luate în serios, nu este clar cum poate o persoană să gândească, să simtă, să compună, să iubească și așa mai departe Este imposibil să integrați o mulțime de cunoștințe parțiale diverse despre o persoană, de asemenea, este imposibil să le ignorați Ca rezultat, trebuie să presupunem că într-o persoană există mulți alți bărbați homunculus, care sunt responsabili pentru gândire, cine pentru creativitate și cine pentru percepție Adevărat, ei nu se numesc acum homunculi, ci destul de în spiritul științei și filosofiei moderne - abilități, diferite "eu", instanțe și procese ale psihicului etc În plus față de cea anterioară se află problema Lumii exterioare, Cosmosului, Culturii, Realității, adică acel Întreg, care este același pentru toți oamenii Din nou, în lumina cunoașterii moderne, acest Întreg nu poate fi înțeles Și nu numai pentru că este dat în ansamblul cunoștințelor parțiale; nu mai puţină problemă este definirea spaţiului gândirii în care acest Întreg, tocmai ca întreg, poate fi discutat şi gândit Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Ultima problemă asupra căreia vreau să mă opresc poate fi indicată de întrebarea: ce calități trebuie să aibă un gânditor modern pentru a-și îndeplini scopul? Atât Michel Foucault, cât și Merab Mamardashvili, și cu mult înaintea lor Platon, au susținut că o condiție necesară pentru filosofare este munca unei persoane asupra ei înșiși, îndreptată spre constituția și schimbarea sa De exemplu, Foucault crede că un filozof modern este o persoană care se critică cu sine, cu tot ceea ce face, cum gândește și simte, o persoană care se recreează constant, se constituie, își analizează și își clarifică limitele (Critica, notează Foucault, este de fapt o analiză a granițelor și o reflecție asupra lor ) Merab Mamardashvili, în Prelegerile sale despre Proust, interpretează această lucrare ca pe o experiență spirituală specială a mântuirii, în timpul căreia o persoană înțelege și descoperă o altă lume (lumi) și învață să trăiască în el "Filosofia în Proust", scrie M Mamardashvili, "eu numesc o oarecare căutare spirituală, care este făcută de Proust - o persoană pe riscul și riscul său, ca sarcină vitală; nu ca raționament, nu ca construcție a unui concept estetic sau filozofic, ci ca sarcină pe care anticii o numeau mântuire" [ , p unsprezece] Totuși, ne întrebăm de ce, nu este posibil să filosofezi sau să metodologizi pur și simplu fără a lucra pe tine însuți, fără a te schimba, fără a pătrunde în alte realități? Întrebarea nu este ușoară Și se bazează pe modul în care înțelegem sau cum trebuie să înțelegem ce sunt filozofarea, metodologia, omul și Realitatea Ce se poate spune atunci despre gândire? În lucrările mele, arăt că gândirea nu ar fi putut apărea înainte de antichitate, până când s-au format două premise principale - instituția personalității antice și capacitatea de a raționa Înainte de apariția gândirii în cultura antică, cunoașterea a fost creată și obținută în alte moduri, și anume pe baza conștiinței mitologice și religioase, și a fost testată în mod necesar în practica vieții economice și sociale (eu numesc această metodă de construire și testare a cunoștințelor) "producție semiotică" [ ; ]) De exemplu, s-a obținut afirmația că "o astfel de persoană are un suflet" sau că "acest câmp este drept (are forma unui dreptunghi)": primul - în cadrul imaginii animiste a lumii (care este, ideea că un suflet nemuritor trăiește în corpul uman) , a doua - în cadrul practicii sociale a agriculturii, de altfel, complet bazată pe aceeași practică mitologică și religioasă Primind primele cunoștințe, omul antic nu a raționat ca un om modern: "Deoarece toți oamenii au suflet, acest nume anume are și un suflet" Conștiința mitologică și religioasă aduce imediat un obiect separat sub ideea generală Vadim Rozin Gândire și creativitate Astfel, omul antic a primit cunoștințe nu în raționament, ci folosind scheme (Schemele nu sunt doar formațiuni grafice, de exemplu, o hartă de metrou, ci și diverse narațiuni precum poveștile spuse de eroii Bibliei și Evangheliei O schemă se remarcă nu prin materialul ei, ci prin legătură cu utilizarea sa A schema înseamnă întotdeauna ceva când citim schema, atunci ne mișcăm în planul obiectului pe care îl definește schema ) În acest caz, el s-a bazat pe o schemă care conținea o reprezentare a hotelului unei persoane ca o casă în care trăiește sufletul, și despre suflet ca având capacitatea de a trăi în trup și de a-l părăsi (temporar în caz de boală sau pentru totdeauna după moarte) Cunoașterea "această persoană are un suflet" este o descriere a acestei persoane folosind schema specificată, echivalentă cu afirmația că "sufletul nu a părăsit încă această persoană" Sursa ideilor generale mitologice sau religioase (din punct de vedere modern, de asemenea, cunoașterea) era considerată nu o persoană, ci spirite sau zei Ei au comunicat aceste idei poporului ales (șamani sau preoți) Absolut toate ideile generale trebuiau testate prin practica vieții sociale, altfel pur și simplu nu erau fixate în experiența și conștiința unei persoane Studiile culturale moderne arată că raționamentul a apărut doar în cultura antică și, printre altele, două circumstanțe importante au contribuit la aceasta Prima este formarea a ceea ce poate fi numit în mod condiționat o personalitate străveche, a doua este apariția comunicării sociale, care permite, alături de public, și opinii și convingeri personale [ ] Din punctul de vedere al acestor considerații, trebuie să admitem că gândirea nu s-ar fi putut forma înainte de cultura antică Dar nu numai originea gândirii este o problemă O altă problemă este înțelegerea stării actuale de gândire Un punct de vedere aici este acesta: gândirea modernă se caracterizează printr-o criză profundă, care se exprimă, în special, prin faptul că astăzi nu suntem capabili să distingem gândirea științifică de mituri, misticism sau studii ezoterice O altă poziție: abia la sfârșitul secolului al XX-lea gândirea științifică și-a căpătat în sfârșit forma adevărată, permițând fiecărei persoane gânditoare să se exprime liber, ceea ce, din punctul de vedere al postmoderniștilor, corespunde esenței gândirii moderne, care este o formă de "jocuri de limbaj" și un fel de "politică intelectuală" " De exemplu, în cartea recent publicată de Alexander Sosland "The Fundamental Structure of the Psychotherapeutic Method, or How to Create Your Own School in Psychotherapy" citim: "Existența psihoterapiei în contextul unei pluralități de școli implică inevitabil o dezbatere constantă despre validitatea metapsihologiilor școlare și eficacitatea tehnicilor" [DAR, p ] Cu toate acestea, spune A Sosland, "crearea de noi metode, treizeci Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității după cum este clar pentru toată lumea, adesea nu are nimic de-a face cu nevoile reale ale practicii terapeutice, cu interesele pacientului Acest lucru este clar chiar dacă numai din faptul că majoritatea metodelor sunt create fără o analiză comparativă serioasă a schimbării eficacității noii metode Istoria psihoterapiei este, în primul rând, istoria dorințelor psihoterapeuților de a-și crea propriile școli o evaluare fiabilă a eficacității unei metode în psihoterapie este extrem de complicată de o serie de factori insurmontabili este greu de separat influența personalității psihoterapeutului de influența metodei Metoda psihoterapeutică este creată pe măsură ce realizarea dorințelor autorului ei conturează propriul său spațiu ideologic, formează discursuri în care să fie consemnate preferințele, experiența și înclinațiile sale Școlile în psihoterapie sunt create ca trambulină polemică și, prin urmare, structura metodei, așa cum s-a spus de mai multe ori, se formează nu atât sub influența experienței condiționate de situația terapeut - client, cât de multă experiență decurge din polemicile dintre terapeuți se pornește de la considerația destul de evidentă că în final totul este polemică și politică "(cursive ale mele - V R ) [PO, p - , , ] Un om de știință orientat către abordarea tradițională poate spune: toate acestea se datorează faptului că au încetat să urmeze normele cunoașterii științifice, nu ne mai străduim pentru adevăr Criticând programul postmoderniştilor şi discutând în acest sens poziţia lui R Rorty, N S Yulina, în special, scrie: "Relativismul, bazat pe ideea incomensurabilității cadrelor semantice și a imposibilității de a respinge o teorie cu alta, nu duce nicăieri, este irelevant pentru practică și nu poate servi drept bază pentru comunicare Dacă pornim de la faptul că două cadre conceptuale creează două lumi care sunt complet diferite în semantică, cum putem chiar să judecăm asemănarea sau diferența lor și să vorbim în general despre ele? Chiar și evaluarea lor estetică presupune un fel de bază comună" [ , p ] Dar când, s-ar putea întreba, a avut loc realizarea faptului că gândirea s-a dezintegrat în sfere și zone separate, în moduri care se exclud reciproc de interpretare a realității, indiferent cum aceasta din urmă ar putea fi numită logici sau tipuri de raționalitate? Cu siguranță nu la sfârșitul secolului al XX-lea Încă de la începutul Evului Mediu, Tatian a întrebat: "În plus, cum să-i onorăm pe cei care au cea mai mare diferență de opinie?" ([ , p ]) În timpurile moderne, Hume și Kant discută o situație similară ca un scandal de lungă durată Filosofii, scria Hume, "consideră o rușine pentru toată știința că filosofia nu și-a pus încă bazele incontestabile ale moralității, gândirii și criticii și vorbește la nesfârșit despre adevăr și minciună, viciu și virtute, frumusețe și urâțenie, fără a putea indica sursa a acestor deosebiri" [ , p ] Kant aparent este pe deplin de acord cu Hume, deoarece în Critica rațiunii pure el scrie că indiscutabilul și inevitabilul Vadim Rozin Gândire și creativitate În metoda matematică, contradicțiile rațiunii cu ea însăși au lipsit de multă vreme de autoritatea ei toată metafizica care a existat până acum; de ce, se întreabă el, este rațiunea, instanța supremă a tuturor litigiilor, obligată să intre într-o ceartă cu ea însăși [ , p ] Din acest motiv, postmoderniștii din secolul XX au răspuns că gândirea nu este o minte universală, nu este un demiurg care creează și în același timp afișează lumea, nu metanarațiuni, ci jocuri de limbaj, discursuri locale, în care fiecare jucător, ca un personalitate suverană, își numește și își inventează propriile reguli În încercarea de a rezolva situația actuală, până acum au fost conturate două căi principale Primul poate fi numit "ontologic" sau "naturalist" Un exemplu este lucrarea lui L S Vygotsky în "Semnificația istorică a crizei psihologice (cercetare metodologică)", care a propus în loc de diferite teorii și școli în psihologie, fiecare dintre ele și-a absolutizat propria abordare, să creeze o "psihologie generală" bazată pe cea mai generală reprezentare corectă a psihicului În același timp, Vygotsky argumentează cu Binswanger: "Psihologia generală, prin urmare, este definită de Binswanger ca o înțelegere critică a conceptelor de bază ale psihologiei, pe scurt, ca o "critică a psihologiei" Este o ramură a metodologiei generale Este adevărat că știința generală este doctrina fundamentelor ultime, principiilor generale și problemelor unui anumit domeniu de cunoaștere și că, în consecință, subiectul, metoda de cercetare, criteriile, sarcinile sale sunt diferite de cele ale disciplinelor speciale Dar nu este adevărat că este doar o parte a logicii, doar o disciplină logică, că biologia generală nu mai este o disciplină biologică, una ilogică, că psihologia generală încetează să mai fie psihologie chiar și cea mai abstractă, ultima conceptul corespunde unei trăsături a realității" [ , With , ] Unitatea subiecților și disciplinelor psihologice individuale în psihologia generală, scrie Vygotsky, "se realizează prin subordonare, dominare, prin renunțarea la disciplinele individuale de la suveranitate în favoarea științei generale" [ , p ] Istoria a arătat că niciunul dintre psihologii de frunte, cu excepția unora dintre studenții lui Vygotsky, nu a fost de acord cu el, iar în psihologia secolului al XX-lea, numărul de teorii și școli nu numai că nu a scăzut, ci a crescut cu un ordin de mărime A doua modalitate de rezolvare a problemei poate fi numită într-adevăr "metodologică" Aici se propune "ra-subiectarea" și "reflectarea" formelor de cunoaștere, abordări și teorii care s-au dezvoltat în istorie pentru a construi un nou "organ de cunoaștere și gândire" deja în cadrul disciplinelor metodologice (teorii) ) De fapt, Michel Foucault, prin reducerea sexualității la practici represive sociale și discursurile care le susțin, operează în cadrul unei abordări metodologice Dar dacă cercetarea Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Clientul nu împărtășește nici această abordare metodologică, nici soluția metodologică a problemelor în general? Totuși, abordarea metodologică este cea care ne face să ne reconsiderăm ideile obișnuite despre cunoaștere și lume Începând cu lucrările lui Platon și Aristotel, se stabilește ideea care ni se pare deja directă și evidentă că există o lume, iar o persoană o cunoaște, primind cunoștințe despre lume Când Platon spune că adevărata cunoaștere poate fi doar despre lumea ideilor, iar Aristotel - că nu există cunoaștere a ceea ce nu există, ei stabilesc tocmai această viziune asupra naturii lucrurilor, pe care Husserl îl considera "păcatul originar" al tradiționalului filozofie și numită "poziție naturalistă" Încă din antichitate, centrul de interes al filozofului și al omului de știință, care acționează în cadrul speculației naturaliste, sunt două probleme - cunoașterea și obiectul ei și, în cele din urmă - structura lumii Galilia în Dialoguri, urmând lui Cuzanz, scrie că intelectul uman înțelege perfect unele dintre judecăți, și anume cele matematice, "dobândind în ele același grad de siguranță pe care îl are Natura însăși", iar "această cunoaștere este egală cu divina în ea ei certitudine obiectivă" [ , p ] În plus, el discută cerințele pe care cunoștințele despre structura lumii trebuie să le satisfacă: cunoștințele trebuie să fie asemănătoare cu matematica și să descrie legile naturii; acesta din urmă "ar trebui scris în limbajul matematicii" O înțelegere similară a cunoașterii este justificată în termeni antropologici De exemplu, în lucrarea lui Aristotel "Despre suflet" gândirea este tocmai acea capacitate umană care servește cunoștințelor filozofice și științifice; Pentru Kant, posibilitatea cunoașterii este oferită de subiectul transcendental "Unitatea sintetică a apercepției", scrie Kant, "este punctul cel mai înalt de care trebuie conectată întreaga aplicare a înțelegerii, chiar și întreaga logică și, după aceasta, filosofia transcendentală; mai mult, această capacitate este rațiunea însăși" [ , p ] Dar astăzi devine evident că cunoașterea nu este o reflectare a lumii existente cu ajutorul unei instanțe transcendente, ci un moment organic în viața culturii și a personalității În cadrul acestei vieți, ca condiție necesară, se constituie atât gândirea, cât și ideile despre lume și alte realități Creativitate Gândindu-ne la cele mai comune idei despre creativitatea științifică, se poate observa că, de regulă, aceasta este asociată cu descoperirea a ceva nou în știință - legi, stabilirea de noi relații în natură, construirea de teorii Cu ideea de noutate, descoperire, una dintre cele mai comune (Galton, Ortega-i- Vadim Rozin Gândire și creativitate Gasset și alții) interpretări ale creativității științifice: este privită ca un mister, un miracol greu de înțeles, iar creatorul în știință este văzut ca o persoană excepțională, aleasă, înzestrată cu intuiție profundă, imaginație bogată, capacitatea de a privi diferit la ceea ce se știe deja, pentru a aduce ordine și sistem în materiale disparate, pentru a le acoperi cu o singură privire etc Într-adevăr, nu putem decât să fii de acord că doar unii oameni de știință, printre alții care nu sunt mai puțin cunoscători și capabili, au creat ceva nou , interesant, apreciat de contemporani (sau descendenții lui ) ca Creativitate cu majusculă Pentru a testa acest punct de vedere, să ne întoarcem la lucrarea unuia dintre fondatorii recunoscuți ai științei moderne, Galileo Galilei La prima vedere, activitatea lui Galileo în știința naturii (în opera sa au luat contur pentru prima dată astfel de mișcări și întorsături de gândire, care apoi au devenit caracteristice gândirii științelor naturale propriu-zise) poate fi o ilustrare vie a poziției formulate El s-a opus cu destul de mult succes științei scolastice medievale, a dezvoltat bazele științei naturale experimentale moderne, a conturat însăși structura unui experiment fizic în contrast cu experimentul și în cadrul acestei structuri a fundamentat legea fizică fundamentală a căderii corpurilor Cu opera lui Galileo, apariția științei New Age și ideea că el a creat, așa cum spunea, "de la zero", fără niciun predecesor, sunt de obicei asociate Cu toate acestea, cu nu mai puțin succes, opera lui Galileo poate fi o ilustrare pentru punctul de vedere opus La urma urmei, el avea de-a face cu sarcini pentru a căror rezolvare se dezvoltaseră deja condiții și condiții obiective în cultura europeană Galileo nu ar fi fost capabil să-și construiască doctrina mișcării dacă, în știința antică, Arhimede nu ar fi demonstrat o abordare fizică și matematică a fenomenelor naturale și nu ar fi dedus o serie de teoreme despre mișcarea uniformă, dacă Galileo nu ar fi cunoscut lucrarea al logicianului medieval N Orem despre mișcare, dacă nu s-ar fi dezvoltat anumite secțiuni ale geometriei (Elementele lui Euclid și teoria secțiunilor conice), dacă, în sfârșit, nu ar fi fost familiarizat cu învățăturile astronomice ale lui Ptolemeu și Copernic, precum și ca operele filozofice naturale ale lui Platon, Aristotel și Democrit De exemplu, Oresme nu numai că a propus un nou mod pentru acea vreme de a descrie mișcarea accelerată și a dovedit o teoremă fundamentală pentru mecanică privind echivalența mișcării uniform accelerate și uniforme, dar a conturat și cadrul logic al conceptelor de bază ale mecanicii în aproape de ani înainte V P Zubov în studiile sale a arătat că Galileo cunoștea principala lucrare a lui Oresme ("Tratat despre configurația calităților"), de la care a împrumutat, în primul rând, ideea și metoda geometrică Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și demonstrarea creativității teoremei privind echivalența mișcărilor, în al doilea rând, terminologia și o serie de concepte de bază [ ] Astfel, mai există o interpretare a creativității științifice: pentru orice descoperire în știință, condițiile sociale trebuie să se maturizeze, în timp ce creativitatea însăși este o însumare, o generalizare a materialului științific deja acumulat în cultură Rețineți că ambele interpretări de mai sus ale creativității științifice în forma lor pură sunt limitate: creativitatea nu poate fi redusă nici la personalitatea unui om de știință, nici la o simplă evoluție a moștenirii culturale În principiu, numai ceea ce contribuie în mod obiectiv la evoluția științei poate fi considerat creativitate științifică: formarea în ea de noi obiecte, idei, modele, metode de cercetare, schimbarea și moartea vechiului Este clar că este imposibil de explicat acest lucru prin simpla însumare a elementelor noi din vechile cunoștințe acumulate până la momentul descoperirii științifice Pentru omul de știință-creator, toate cunoștințele au acționat ca reprezentări complet vii; s-a alăturat unora dintre ei și i-a respins hotărât pe alții Naștendu-se, o nouă cultură științifică poartă amprenta atitudinii omului de știință față de diverse idei și idei ale științei trecute și contemporane, urme ale comunicării sale cu colegii, dispute, punctele de vedere și valorile sale Schema schematică a reconstrucției gândirii și creativității Ambele fenomene sunt două fețe ale aceleiași monede: creativitatea presupune gândirea, iar gândul adevărat presupune creativitate, dar ambele se cristalizează în lucrare În același timp, nu contează dacă este o teorie științifică, sau o operă de artă sau, să zicem, "personalitatea ca operă", așa cum spune Michel Foucault în ultimele sale lucrări ("Întrebarea a fost", scrie Foucault) , "să știu să-mi îndrept propria viață pentru a-i da cea mai frumoasă formă Iată ceea ce am încercat să reconstruiesc: educația și dezvoltarea unei practici a mea ca creație a propriei vieți" [ , p ]) În plus, voi lua în considerare doar o astfel de creativitate și gândire care sunt întruchipate în lucrare Voi analiza creativitatea și gândirea în două moduri: ca realizare a unei personalități, calea ei de viață și ca fenomene datorate timpului, culturii, tradițiilor, comunicării cu ceilalți Pentru a descrie o astfel de realitate este nevoie de o reconstrucție rațională, pe care o voi explica cu un singur exemplu - reconstrucția cultural-semiotică a înțelegerii relațiilor conjugale din cele mai vechi timpuri În cultura arhaică (aceasta este o perioadă cuprinsă între aproximativ și mii de ani î Hr ), o persoană învață să deseneze, să numere, creează primele explicații despre lume și despre sine În aceeași perioadă, acolo Vadim Rozin Gândire și creativitate şi primele forme sociale de organizare a oamenilor (uniuni tribale) Este necesar să acordăm atenție cât de neobișnuite sunt pentru noi punctele de vedere și viziunea inerente oamenilor de cultură arhaică Iată un exemplu tipic În cultura arhaică, relațiile conjugale (curtea și dragoste) erau identificate cu vânătoarea, respectiv, mirele în cultura arhaică era înțeles ca vânător (arcaș), mireasa ca joc În acest sens, îmi vine imediat în minte povestea prințesei broaște Ivan Tsarevich trebuie să caute o mireasă și ia un arc și săgeți (adică se comportă ca un vânător); broasca care i-a luat săgeata devine mireasa lui Un studiu special al acestor relații a fost dedicat de culturologul N Erofeeva [ ] Ea citează, în special, următorul text din versurile nunții rusești: A omorât un samur pe foc, A omorât o vulpe sub munte, Într-o apă liniștită o rață Pe nisip o lebădă Într-un turn, o fată-suflet cu părul roșu Nastasya Yegorovna Rața cu sulf este mâncarea mea, iar lebada albă este distracția mea, Da, Nastasya este mireasa mea Este extrem de greu, scrie N Erofeeva, să înțelegi unde se termină "vânătoarea" și unde începe "nunta" Deci, în repertoriul de colinde slave, este larg răspândită o situație intriga în care "un tip bun vânează o căprioară (sulf, jder, vulpe), care se dovedește a fi o fată" În poemul epic din estul romance "Jorgovan și fecioara sălbatică de sub piatră", eroul merge direct să vâneze fecioara sălbatică Vânătoarea plimbări cu păsări ușoare, Woo merge la fete drăguțe N Erofeeva citează și paralele lingvistice Deci, în limbile turcești ATA - "mascul", "tată" cu rădăcina AT - "a trage"; AN A - "femeie", "mamă" cu rădăcina AN - "joc" Acestea sunt faptele Pentru subiectul nostru, ele stabilesc ceea ce se poate numi "structura formală" a textului În plus, s-a pus o problemă, pentru că, într-adevăr, nu este clar de ce lucruri atât de diferite precum căsătoria și vânătoarea au fost înțelese la fel în cultura arhaică Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității "Cercetător" "Eu" -> Sh a p Problemă / \ [ -] Omul arhaic -> a p Aici "Sh a p " înseamnă - schema ideilor arhaice (a fost creată de cercetător), "a p " - idei arhaice despre dragoste și curte Să considerăm acum din punctul de vedere al studiilor culturale cum ar putea apărea aceste idei despre căsătorie și iubire Dacă ținem cont de conștiința culturală a omului, atunci, așa cum sa menționat mai sus, principalul lucru pentru omul arhaic a fost credința că toți oamenii, animalele, plantele au un suflet Ideea sufletului în societățile primitive (și sunt încă în stadiul de dezvoltare corespunzător culturii arhaice) este aproximativ următoarea Sufletul este o imagine umană subtilă, imaterială, în natura sa ceva ca vapori, aer sau umbră Unele triburi, notează clasicul studiilor culturale E Taylor, "înzestrează tot ce există cu suflet, chiar și orezul are propriul suflet printre Dayaks" În conformitate cu ideile arhaice, sufletul este o creatură ușoară, mobilă, indestructibilă, nemuritoare (cel mai important lucru într-o persoană, animal, plantă), care trăiește în propria sa locuință (corp), dar își poate schimba și casa, mișcându-se dintr-un loc în altul [ , p - ] Cum a apărut o asemenea idee? Desigur, omul arhaic nu avea idei științifice; ele au apărut multe milenii mai târziu Chiar și cele mai simple fenomene din punct de vedere modern prezentau o problemă pentru antici, aceștia o puteau rezolva doar pe baza acelor mijloace și idei care le aveau la dispoziție Luați în considerare una dintre situațiile, a cărei soluție a necesitat inventarea conceptului de suflet Omul arhaic a întâlnit în mod constant fenomenele morții, viselor, leșinului, bolii Ce au însemnat pentru întreaga echipă, cum în aceste cazuri a fost necesar să se acționeze și să se acționeze? Aceste întrebări au fost, fără îndoială, vitale pentru echipă De exemplu, somnul exterior, leșinul și moartea sunt similare între ele, dar, așa cum înțelegem astăzi, acțiunea tribului în fiecare caz ar trebui să fie diferită Echipa trebuie să acționeze diferit în cazul unei persoane sănătoase și a unei persoane bolnave Studiile etnografice și culturale arată că această situație a fost rezolvată atunci când s-a format ideea unui "suflet" (spirite), care poate exista în corpul uman ca Vadim Rozin Gândire și creativitate într-o carcasă de material, ieșiți din corp și reintrați în el În lumina acestor idei, moartea este o situație în care sufletul își părăsește propriul trup pentru totdeauna, îl părăsește, leșinul și boala este o ieșire temporară a sufletului din trup (atunci, când sufletul se întoarce, persoana își revine în fire și se recuperează), visele sunt apariția în corpul uman sufletul altcuiva Este important ca astfel de idei să sugereze ce trebuie făcut în fiecare caz: este inutil să te trezești sau să tratezi morții, dar sufletul defunctului poate fi escortat într-o altă viață (îngropat), în același timp, un adormit sau persoana inconștientă poate fi trezită, sufletul altcuiva poate fi alungat și se poate retrage, ajutând astfel persoana să se trezească din leșin sau să se recupereze etc În toate cazurile, scrie E Taylor, unde spunem că persoana a fost bolnav și însănătoșit, nativul și persoana antică spun că "a murit și s-a întors" O altă credință în rândul acelorași australieni explică starea oamenilor care zaceau în letargie: "Sufletele lor s-au dus pe malurile râului morții, dar nu au fost acceptați acolo și s-au întors să-și reînvie trupurile Nativii din Fiji spun că dacă cineva moare sau leșină, sufletul lui se poate întoarce la chemare" [ , p ] Ideea sufletului ca ființă ușoară, mobilă, indestructibilă, nemuritoare, care trăiește într-o înveliș material (corp, obiect, desen, mască), care poate părăsi din ea sau intra în noi cochilii, devine un subiect independent în timp Așadar, sufletele vorbesc, conving, cheamă, aduc daruri și hrană (sacrificiu), asigură adăpost (sanctuar, mormânt, desen) Se poate presupune că de la un anumit moment al dezvoltării unei societăți arhaice (trib, clan), ideile despre suflet și spirite devin conducătoare, cu ajutorul lor toate celelalte fenomene și experiențe observate de o persoană arhaică sunt realizate și înțelese De exemplu, asemănarea externă adesea observată a copiilor și a părinților lor, dependența unor generații de altele, prezența legăturilor familiale strânse în trib, respectarea acelorași reguli și tabuuri de către toți membrii colectivului este recunoscută ca fiind originea tuturor sufletelor tribului dintr-un suflet original (uman sau animal) al strămoșului tribului, erou cultural, totem Deoarece sufletele sunt indestructibile, rudenia lor cu sufletul originar este menținută în mod constant și toate sufletele sunt în strânsă relație unul cu celălalt Cu toate acestea, nu a fost ușor să înțelegi o serie de fenomene observate pentru conștiința arhaică Ce este, de exemplu, nașterea unei persoane; unde apare un suflet nou în trupul mamei - sufletul unui copil? Sau de ce moare un animal sau o persoană grav rănită, făcându-și sufletul să părăsească corpul prematur? Evident, omul arhaic nu a găsit imediat răspunsuri la aceste întrebări, dar răspunsul, trebuie să admitem, a fost original Unde vine un suflet nou unei femei însărcinate, a "raționat" bărbatul arhaic? Din strămoș - strămoșul ple Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității pe mine Cum o trimite? "Trage" prin tatăl copilului; în acest sens, relaţiile de căsătorie nu sunt altceva decât vânătoare: tatăl este vânător, mama este un joc; în urma relaţiilor conjugale (vânătoarea) trece un suflet nou din casa strămoşului în corpul mamei O credință similară: după moartea unui animal sau a unei persoane, sufletul se întoarce la clan, strămoșul tribului Cine o duce acolo? Vânător Unde va apărea din nou? În corpul unui sugar, un pui de animal Basorelieful sarcofagului găsit în Iugoslavia înfățișează: arborele vieții, pe ramurile căruia sufletele sunt în mod evident înfățișate cu cercuri, o serie de săgeți care țintesc dintr-un arc spre o femeie cu un copil în brațe (judecând după interpretarea noastră, acesta este tatăl copilului), un vânător este atras în stânga acestei scene pe un cal, înțepând o căprioară Așadar, după ce am descris situația socio-culturală și posibilele opinii ale oamenilor arhaici, am explicat de ce căsătoria și dragostea au fost identificate cu vânătoarea Pentru a face acest lucru, a trebuit să reconstruiesc, în primul rând, așa-numita "situație de ruptură", ceea ce a făcut necesară inventarea ideii de suflet, în al treilea rând, pentru a descrie realitatea care s-a dezvoltat pe baza acestui instrument În acest caz, o condiție necesară pentru o reconstrucție adecvată este utilizarea unui număr de concepte - cultură, activitate, semn etc (vezi [ ; ]) Pe diagramă, această metodă poate fi reprezentată după cum urmează: "Cercetător" "eu" Sh a p Problemă / -\ [ ] Concepte și metode de studii culturale și semiotică Reconstituirea situaţiei socioculturale și vederi ale oamenilor arhaici [ -] (situație de rupere, remediu, realitate) Arhaic persoana -> a p Poate apărea o întrebare fundamentală: de ce m-am îndreptat în mod special către conceptele și metodele de studii culturale și semiotice pentru reconstrucție, în plus, se poate observa că aceste concepte și metode sunt stabilite și introduse de mine oarecum diferit față de alți cercetători Vadim Rozin Gândire și creativitate lyami Răspund: această abordare este predeterminată de tradiția gândirii (școala) din care am venit, precum și de propria mea evoluție a creativității Cu alte cuvinte, recunosc că reconstrucția dată este reconstrucția mea, determinată de viziunea, metodologia și valorile pe care le împărtășesc Aș dori să atrag atenția asupra unui punct important Reconstituirea situației arhaice socio-culturale și punctele de vedere ale oamenilor arhaici ar trebui să țină cont nu numai de cunoștințele disponibile în literatura științifică referitoare la lumea arhaică și de ipotezele despre structura culturii arhaice, ci și de schemele și problemele construite (identificate ) de către cercetător Într-adevăr, când am explicat dragostea arhaică, am folosit, pe de o parte, schemele și problemele pe care le identificasem și, pe de altă parte, materialul istoric și cultural care caracterizează cultura arhaică Adică, reconstrucția situației și vederilor socio-culturale ar trebui, împreună cu alte lucruri, să explice viziunea oamenilor care au creat textul original (în acest caz, acele texte în care relațiile conjugale sunt prezentate ca vânătoare) fixate în schemă si probleme Un alt punct important care determină în esență reconstrucția este analiza genezei fenomenului studiat Profesorul meu G P Șchedrovitsky, urmându-l pe Marx, credea că esența unui fenomen poate fi cunoscută doar reconstruind originea și dezvoltarea acestuia Într-un caz, reconstrucția a fost o imitație a logicii "asamblarii" unui fenomen, în celălalt, dezvoltarea sa istorică Mai exact, a fost reconstituită așa-zisa istorie logică, care de fapt este și un ansamblu, dar prezentată ca geneza (dezvoltarea) unui fenomen Explicând necesitatea reconstrucției genetice ca metodă de înțelegere a esenței unui fenomen, eu, după părerea mea, la mijlocul anilor ' , am venit cu o analogie culinară care i-a plăcut lui G Shchedrovitsky Vorbind cu un raport despre originea "Începuturilor" lui Euclid, am explicat metoda genetică folosită de reconstrucție după cum urmează Să ne imaginăm, le-am spus participanților la seminar, că au venit pe Pământ marțienii care vor să înțeleagă esența tortului de Paște pe care îl văd la masa festivă Ei pot descrie structura tortului și chiar pot experimenta cu el, de exemplu, îl rupe în bucăți, extrag stafide și așa mai departe Vor concluziona corect că prăjitura de Paște este o substanță liberă intercalate cu stafide? Din punct de vedere uman, este greșit, deoarece marțienii s-au concentrat pe proprietăți complet aleatorii Acum, să presupunem că au văzut cum brutarul pregătește tortul de Paște și ce se face apoi cu el Marțienii văd că mai întâi brutarul ia apă, făină, ouă, sare, zahăr, drojdie, condimente El amestecă cu grijă toate acestea, rezultând un aluat complet diferit de ingredientele individuale Apoi aluatul se pune într-un loc cald Se ridică, se urcă Apoi Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității brutarul face o prajitura din aluat si o baga la cuptor Tortul de Paște este copt, aluatul se transformă într-o brioșă În cele din urmă, marțienii văd oameni mâncând tort de Paște Apoi am pus o întrebare retorică dacă esența fenomenului studiat se aseamănă cu procesul de creare a tortului de Paște și utilizarea acestuia Numai în cazul cunoașterii, producția este înlocuită cu geneza Deci, pentru a înțelege esența unui fenomen complex, cum ar fi gândirea sau creativitatea, este necesar să se reconstituie procesul de apariție a acestuia, să se urmărească ce etape în dezvoltarea sa a trecut, cum este utilizat (această etapă se numește " inferență genetică" sau "prospecție genetică" [ ; ; ]) Aici logica creării unui lucru este înlocuită cu logica dezvoltării, iar dezvoltarea este înțeleasă parțial într-o voce artificială, activă, parțial într-o voce naturală Pe de o parte, dezvoltarea fenomenului studiat este înțeleasă ca un proces de invenție de către oameni a semnelor și a altor mijloace de activitate, pe de altă parte, ca desfășurare reală a fenomenului, adică ca un proces natural-istoric proces de schimbare, complicare și restructurare a activității, datorită unor factori obiectivi independenți de om Într-o astfel de abordare a studiului oricărui fenomen, una dintre sarcinile principale este de a determina principalele caracteristici ale acestuia, sau, după cum celebrul nostru logician A A Zinoviev, descrierea "celulei fenomenului" (această etapă se numește "reducere genetică" sau "retrospecție genetică") Problema originii fenomenului, adică determinarea când și cum s-a conturat pentru prima dată fenomenul studiat, este legată de aceeași etapă de lucru În exemplul luat în considerare aici, retrospecția genetică a constat în trecerea de la schema înțelegerii arhaice a relațiilor conjugale la stările anterioare ale culturii arhaice, ceea ce a făcut posibilă definirea a două elemente principale ca "celulă" (precondiții și "principii de plecare" ") - o înțelegere arhaică a sufletului și o situație de ruptură, ca urmare a cărei rezoluție a luat naștere această înțelegere Procedura de amestecare genetică este înlocuită cu procedura de reproducere genetică, iar apoi ele alternează între ele, permițându-vă să rafinați fiecare etapă a analizei, astfel încât aceste proceduri formează, după cum se spune în metodologie, un "proces de navetă" În diagramă, structura planificată a muncii mentale arată astfel: "Cercetator" > Probleme de schema Primul amestec [ -) -a deducere a-a-a-a-a-a deducere [ ) [ -) [ -) "celula" stat dezvoltat "celula" stat dezvoltat Vadim Rozin Gândire și creativitate În viitor, voi încerca să implementez următoarea strategie metodologică Vor fi luate drept obiecte de studiu și reflecție lucrări și alte texte, în care se consemnează gândirea și creativitatea unui număr de filosofi, oameni de știință, ezoterişti celebri (excepția este capitolul al doilea, care analizează gândirea și creativitatea "impersonală" a reprezentanţi ai lumii antice) Aceste lucrări și texte vor fi folosite pentru a reconstrui, pe de o parte, personalitatea creatorilor lor și, pe de altă parte, caracteristicile gândirii și creativității lor Desigur, opera unui gânditor (autor al unei lucrări) poate fi studiată în diferite moduri Întrebarea principală aici este în ce măsură este posibil un studiu obiectiv al creativității și, de fapt, ce este? Începând să studiez cutare sau cutare autor, am în fața mea textele lui (în sensul că îmi sunt la îndemână), în care este consemnată (reflectată) opera acestui autor În plus, există adesea texte care descriu anumite fapte și vicisitudinile vieții acestui autor Subliniez că nu faptele în sine, ci descrierea, adică anumite interpretări ale cercetătorilor operei autorului Pe aceste două tipuri de texte, care sunt materiale empirice, mă pot baza În termeni teoretici și metodologici, mă bazez pe toate ideile mele despre gândire și creativitate și cum să le studiez De exemplu, cred că, pe de o parte, autorul trebuie să aibă deplină încredere, în sensul că propriile sale idei și convingeri (adică viziunea autorului) sunt supuse explicației, sau poate descrierii Pe de altă parte, întrucât nu sunt autorul și îmi rezolv problemele aflându-mă într-o situație diferită (și prin urmare, în cuvintele lui M Bakhtin, spre deosebire de autor, am poziția de "a fi în afară"), sunt obligat să dezvăluie (reconstituie) adevărata situație intelectuală, să arate ce a făcut de fapt autorul Cu toate acestea, nu trebuie să ne înșeli în privința "adevărului" și a ceea ce este "cu adevărat" Și eu fac doar o reconstituire, dar în raport cu autorul, în cadrul comunicării umanitare, sunt obligat să afirm că, deși autorul avea un lucru în minte, de fapt a făcut altceva O altă convingere, preluată din practica cercetării mele asupra creativității diverșilor gânditori, este că natura și caracteristicile creativității sunt determinate de cel puțin două împrejurări: parcă factori externi independenți de gânditor (influența culturii, a educației, a altor gânditori, situații, în care se află, material accesibil etc ) și factori pur interni (valorile sale inerente, înțelegerea modalităților de rezolvare a problemelor, particularitatea realizării personalității sale etc ) Mai departe, în atitudinile și metodologia gânditorilor, disting două abordări principale: științe umanitare și științe naturale (vezi detalii Capitolul întâi Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității ea [ - ]) Din punctul de vedere al primei demersuri, opera autorului care se studiază este întotdeauna corelată cu poziția cercetătorului (cum spunea V Dilthey, în obiectul studiat, cercetătorul descoperă "ceva care este în sine "); cunoștințele umanitare primite despre creativitate sunt reflexive, adică mai devreme sau mai târziu intră în interacțiune (comunicare) cu creativitatea însăși; poziţia cercetătorului nu este neutră din punct de vedere etic (obiectiv în sensul fizicistic al cuvântului), ci, dimpotrivă, încărcată etic (de exemplu, concentrată pe dezvoltarea individului, menţinerea formelor de viaţă etc ) Din punctul de vedere al celei de-a doua poziții, creativitatea este una dintre formele primei naturi (intelectuale), pe care cercetătorul o studiază, evitând orice introducere a lui în creativitatea în cauză (fie sub formă de valori, viziune, sau într-un alt fel); în același timp, va folosi cunoștințele dobândite despre creativitate în practici de tip ingineresc (permițându-i să stăpânească și să controleze obiectul studiat, în acest caz, creativitatea) Acesta din urmă, desigur, contrazice atitudinea față de studiul obiectiv, cu excepția cazului în care este înțeles doar ca un studiu care face posibilă prezicerea, calcularea și stăpânirea Dar această amăgire este destul de de înțeles, deoarece toți reprezentanții științelor naturii efectuează o singură abordare în ceea ce privește utilizarea cunoștințelor științifice; ca urmare, atunci când compară această abordare unificată cu poziția cercetătorilor în științe umaniste care își încep studiul prin realizarea propriilor valori, oamenii de știință natural cred că acționează în mod obiectiv și neutru din punct de vedere etic Dacă vorbim despre metodă, atunci de obicei încep cu o problematizare umanitară a textelor, dezvăluind în ele ceea ce nu este clar, precum și diverse ciudățeni, contradicții și probleme Apoi, pentru a explica toate aceste puncte, încerc să stau în relație cu autorul într-o poziție împrumutată și să-i imit opera Spre deosebire de situația autorului însuși, sarcina mea este facilitată de faptul că știu la ce a ajuns autorul (pentru aceasta analizez textele) și, parțial, dar numai parțial, cum a mers în opera sa O altă diferență este că nu imit doar logica mișcării de gândire a autorului, ci simultan o reflectez, adică refac ceea ce a făcut autorul de fapt Cunoștințele dobândite pe baza unei astfel de lucrări ne permit să începem să înțelegem și să explicăm creativitatea și gândirea lui În același timp, de la bun început, rezolv de obicei două sarcini interdependente: încerc să înțeleg (înțeleg, explic) autorul care mă interesează, drumul său creativ și de viață (pentru mine, opera autorului este o parte integrantă a calea vieții sale) și să se înțeleagă mai bine pe sine, să rezolve unele probleme proprii Ultimul punct este extrem de important În primul rând, arată imediat poziția mea - încerc să o implementez în studiu Vadim Rozin Gândire și creativitate abordare umanitară În al doilea rând, stabilește "cadrul" (vederea valorii) în cadrul căruia voi realiza în mod obiectiv un studiu al creativității Obiectiv în sensul că voi încerca să efectuez procedurile standard obișnuite ale cunoașterii științifice: raționați fără contradicții, gândiți conceptual, descriu materialul empiric (texte) etc În plus, stabilirea unui cadru (adică formularea propriului interes și probleme) nu poate fi considerată o împrejurare pur subiectivă în cazul în care îmi consider interesele și problemele ca una dintre pozițiile culturale posibile (și în acest sens obiective) Pe diagramă, sarcina în două direcții pe care o voi rezolva în raport cu autorul studiat poate fi descrisă după cum urmează: studiu felul meu O Î F creativ și probleme / \ / \ calea autorului "eu" "autor" Ideile pe care le voi primi în cursul studierii mesajelor autorului despre opera sa, în funcție de utilizare, pot fi considerate, pe de o parte, ca scheme care mă ajută să-mi organizez propria conștiință (aceasta este o condiție necesară pentru înțelegerea autor), pe de altă parte, ca mijloc special de rezolvare a problemelor mele (pe exemplul autorului, îmi pot înțelege mai bine problemele și trenurile de gândire), pe de altă parte, ca cunoștințe inițiale, încă ipotetice despre opera autorului Pe baza acestei cunoștințe ipotetice se pot obține în viitor cunoștințe deja adevărate (în sensul umanitar al cuvântului) despre gândirea și opera autorului; pentru aceasta, cunoștințele ipotetice au nevoie de înțelegere suplimentară, confirmare empirică și justificare conceptuală Este clar că ca scheme și mijloace de rezolvare a propriilor probleme, ideile obținute trebuie să fie plauzibile și eficiente, și mai ales pentru mine, dar ca cunoștințe ipotetice trebuie să fie general valabile și adevărate În ultimul capitol, va fi prezentată geneza gândirii, indiferent deja de opera autorilor individuali, și caracteristica finală a creativității Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Piramidele egiptene și ideile egiptene antice despre suflet Ce pot fi considerate lucrări în cultura regatelor antice? Și narațiunile actuale ale tipului de mit al lui "Gilgamesh", și piramidele egiptene și soluțiile babiloniene la problemele pe care matematicienii moderni le atribuie algebrei sau geometriei, deși acestea din urmă, după cum se știe, au apărut mult mai târziu Cine a fost gânditorul și creatorul în această cultură? La această întrebare rămâne de răspuns Să începem cu Egiptul Antic, și în el cu două probleme: ) care sunt piramidele egiptene și ) care este înțelegerea egiptenilor a sufletului lor ("Ka") Mai întâi, să menționăm faptele și abia apoi, după ce am pregătit mijloacele pentru explicație, le vom oferi Piramidele egiptene încă uimesc imaginația oamenilor În lumea antică, erau considerate una dintre minunile lumii, astăzi sunt un mister Pentru mormintele, chiar și ale faraonilor, sunt prea mari, deși în piramide au fost găsite mumiile faraonilor Dar mult mai mult: ustensile, imagini sculpturale, picturi murale - un întreg muzeu Orice explicații au fost date de cercetători despre originea piramidelor în ultimele două secole, începând cu cele mai obișnuite, da, spun ei, într-adevăr, acestea sunt încă mormintele faraonilor și simbolurile puterii lor, până la extrem, exotic, de exemplu, faptul că construirea piramidelor a fost o modalitate de a ocupa surplusul de populație Egiptul și de a aduna națiunea, sau că piramidele sunt semnele cosmice misterioase ale preoților egipteni, ceea ce indică faptul că au legături directe cu Cosmosul viu Multe dintre aceste teorii sunt interesante, dar fie nu rezistă criticilor serioase, fie sunt neconvingătoare, nu există o realitate plauzibilă în spatele acestor explicații După părerea mea, culturologia, cuplată cu gândirea corectă, orientată metodologic, permite dezlegarea misterului piramidelor egiptene și a altor fenomene ciudate ale lumii antice Este puțin probabil ca lucrări atât de grandioase precum construcția piramidelor (și în această construcție, după cum știți, aproape întreaga populație a Egiptului a fost angajată și a durat continuu timp de multe secole), să fi fost întreprinse dintr-un capriciu, fără, așa cum am spune astăzi, un concept sau un proiect Dar nici conceptul, nici rațiunea lui nu au ajuns la noi, Vadim Rozin Gândire și creativitate poți, într-adevăr, preoții au știut să-și păstreze secretele Prin urmare, cercetătorul nu are altă modalitate de a reconstrui un astfel de concept, sau mai degrabă, un anumit set de idei plauzibile care i-au forțat pe faraoni, preoți și restul populației Egiptului Antic să cheltuiască resurse, timp și efort uriaș pe aceste uimitoare "cladiri ale secolului" Privind în perspectivă, voi spune că reconstrucția culturologică a originii piramidelor egiptene este interesantă pentru culturologul însuși, deoarece îi permite să arate cum a acționat inventarea piramidelor ca o modalitate de a rezolva una dintre problemele cheie ale culturii egiptene (și anume, problema naturii morții faraonului), iar această metodă a sintetizat simultan ( "configurat") mai multe planuri importante ale acestei culturi (a conectat lumea zeilor și a oamenilor, cerul și pământul, viața actuală cu eternitatea) Cu toate acestea, ce știm cu adevărat despre viziunea asupra lumii a egiptenilor antici? Destul de multe și în fiecare deceniu volumul acestor cunoștințe se extinde Deosebit de interesantă este cartea recent publicată a celebrului nostru istoric, egiptologul Andrei Olegovich Bolshakov "Un om și dublul lui" (Sankt Petersburg, ) În el găsim material care ne permite să înțelegem problema influenței viziunii egiptene asupra lumii asupra formării filozofiei antice, ezoterismului și creștinismului și să facem următorul pas în înțelegerea esenței și caracteristicilor culturii egiptene antice Într-adevăr, s-a remarcat în literatură că originile nu numai ale ezoterismului, ale cărui idei au fost formulate pentru prima dată la începutul secolului al III-lea în Corpus Hermetic, dar filozofia, știința și creștinismul pot fi găsite în Egiptul antic De exemplu, N I Grigorieva scrie: "Este bine cunoscut faptul că preoții Egiptului, care trăiau separați, erau angajați în studiul naturii macro- și microcosmosului, erau matematicieni, astronomi sau, "studiind științele divine, au derivat științele umane din ele " Aproximativ același lucru îl spune Platon în diverse dialoguri și despre ocupațiile filosofilor În Timeu, nu numai preotul se apropie de filosof în domeniul intelectului, ci filosoful se apropie de preot și în sfera intuiției sacre" [ , p unsprezece] Și Giordano Bruno, ca și Platon, idealizează înțelepciunea și cultura Egiptului Antic, crezând că după un fel de apocalipsă "Domnul și Tatăl Dumnezeu, stăpânitorul lumii, providența atotputernică cu pâraie de apă și foc, boli sau ulcere, sau alți slujitori ai dreptății sale milostive vor pune capăt, fără îndoială, acestei rușini și vor chema lumea la specia antică" [ , p ] Potrivit lui F Yeats, J Bruno proclamă aici deschis viitoarea reformă religioasă și etică, care va reînvia "frumoasa" religie magică a egiptenilor, iar legile lor morale vor înlocui "haosul modern" [ , p ] Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Însuși ideea dublului omului - "Ka", care stă la baza viziunii egiptene asupra lumii atât a Vechiului Regat, cât și a Regatului Mijlociu (ІП-ІІ mileniul î Hr ), este uimitoare Egipteanul din acea epocă era sigur că viața lui poate continua la nesfârșit în lumea următoare, în împărăția morților (o astfel de persoană se numea Ka), însă, cu condiția ca, în primul rând, să se captureze pe sine și evenimentele sale viața cu ajutorul sculpturii și a altor imagini, în al doilea rând, se aprovizionează cu sprijinul celor vii, în primul rând în ceea ce privește sacrificiul și procedurile sacre În acest sens, este mai bine să-l numim pe Ka nu un dublu, ci un "om al acelei lumi", pe scurt "tomir" Tomir poate fi considerat un precursor al esotericului și creștinului și raționalistului Un secol și jumătate de studiu a problemei lui Ka a oferit mai multe înțelegeri diferite ale lumii Mai detaliat A Bolshakov analizează conceptele lui G Maspero, G Steindorf, V Christens, A Wiedemann Conceptul lui G Maspero "constă în faptul că Ka este o copie exactă a unei persoane, "dublul", destul de material, dar dintr-o substanță "mai puțin densă" decât el; tomir se naște împreună cu o persoană, statuile sunt întruchiparea ei Potrivit lui Steindorf, "Ka este "protectorul de geniu" al omului, care nu are nimic de-a face cu statuile și imaginile mormântului " Kristene îl considera pe Ka "forța vitală personificată a omului", ceea ce distinge cei vii de cei nevii Potrivit lui Wiedemann, urmat în mare măsură de Bolshakov, Ka este o parte a unei persoane care se află în relație cu el aproximativ în aceeași poziție cu un cuvânt pentru un obiect desemnat sau o statuie pentru un individ reprezentat "Aceasta este individualitatea în forma în care este întruchipată în numele unei persoane, o imagine a ei care a apărut sau ar putea apărea în mintea celor care au cunoscut această persoană atunci când numele i-a fost menționat " Egipteanul "a înzestrat această imagine cu o formă materială care corespundea pe deplin cu forma unei persoane", transformându-l "într-un al doilea "eu", într-un dublu" [ , p - , ] Înțelegerea diferită a tomirului de către egiptologi îl face pe Bolshakov să discute despre metoda de studiu a acestui fenomen În același timp, el notează corect că este inacceptabil să se identifice Ka cu realitățile caracteristice omului și culturii moderne "Astfel", scrie Bolshakov, "această cale, care poate fi numită "ipoteza identității" a conștiinței moderne și antice, nu permite crearea unei imagini complete și cuprinzătoare a viziunii asupra lumii și duce la apariția doar a unei limite limitate și în mare măsură schema distorsionată" [ , p ] După ce și-a stabilit obiectivul de a realiza conceptul de "non-identitate" a conștiințelor, Bolshakov caută baza pe care să poată compara conștiința modernă și cea antică Din anumite motive, el consideră că psihologia umană este o astfel de bază "Pentru autor", reflectă Bolshakov, "nu există nicio îndoială că persoana epocii luate în considerare nu diferă de cea modernă anatomic și fiziologic, prin urmare, extremistă Vadim Rozin Gândire și creativitate teoriile "non-identității" sunt foarte periculoase În acest caz, procesele mentale de bază sunt aceleași la omul antic și cel modern, doar conștiința bazată pe această bază comună este diferită" (dar nu este conștiința una dintre realitățile psihicului? - V R ) [ , p ] Aici apare o întrebare fundamentală: este posibil să acceptăm identitatea psihologilor omului antic și modern? Desigur, această întrebare este retorică pentru mine, deoarece în lucrările mele arăt că o astfel de identitate nu există, că psihicul este un fenomen cultural și istoric, că, de exemplu, gândirea umană nu a apărut mai devreme decât cultura antică și psihicul unei persoane antice diferă semnificativ de psihicul modern Nu pentru mine, ci pentru cititor? Pentru a-l convinge, să vedem ce dificultăți întâmpină A Bolșakov când încearcă să explice natura lumii într-un mod psihologic modern (adică, de fapt, contrar propriilor îndrumări metodologice, în cadrul "conceptului de identitate" ") Problema principală pentru A Bolshakov este să înțeleagă legătura dintre tomir cu imagini și numele unei persoane și, de asemenea, să explice de ce imaginile au fost considerate vii, ele (mai precis, tomirul) au fost reînviate (și-a deschis ochii și gura), hrănit, adus cadouri și așa mai departe "Există o cantitate imensă de dovezi", scrie Bolshakov, "în favoarea faptului că egiptenii considerau imaginile "vii" sau cel puțin capabile să ofere viață veșnică celor reprezentați Pe de altă parte, aceiași oameni nu au putut să nu înțeleagă că imaginea este moartă, precum și materialele din care este făcută Puteți ieși din acest cerc vicios doar rupându-l - recunoscând că unul dintre două poziţii contradictorii există doar în prezentarea noastră Și, desigur, poziția conform căreia imaginile sunt vii este eronată - la urma urmei, acesta este rodul interpretării noastre a ideilor de acum cinci mii de ani, care poate fi incorectă, în timp ce faptul că imaginile sunt moarte este confirmat de practică - nu contează, modern sau antic, și nu poate fi greșeală " [ , p - ] Înainte de a privi modul în care A Bolshakov a rezolvat această contradicție, observăm, privind înainte, că "imaginea" (și nu materialul în care este făcută) nu poate fi nici vie, nici moartă, și de asemenea că pentru un egiptean, o statuie a unui zeu sau a lui imaginea nu este o "operă de artă", ca pentru noi, ci, într-adevăr, o ființă vie Nu este, așadar, întâmplător că în necazuri oamenii îmbrățișau adesea imaginile zeilor, astfel încât binecuvântările divine, puterea și prosperitatea să fie transferate victimelor [Vezi: , p ] În principiu, o persoană ar putea evoca un zeu și mai simplu, și anume, pronunțând ritualul numelui său, dar, desigur, un zeu închis (întruchipat, prezent) într-o imagine picturală, o statuie sau eroii unei drame este mai convingător și corporal perceput "Nu există nicio scenă Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice riya și performanța, - scrie E Cassirer, - care sunt interpretate doar de un dansator care participă la o dramă mitică; dansatorul este un zeu, el devine un zeu Ceea ce are loc în majoritatea culturilor misterioase nu este o simplă reprezentație care imită evenimentul, ci este evenimentul în sine și realizarea lui imediată" [Cit conform: , p ] Cu toate acestea, A Bolshakov gândește diferit, pentru el imaginea este moartă; pentru a înțelege de ce egiptenii îl consideră viu, este posibil, din punctul său de vedere, referindu-se la analiza psihicului, în primul rând opera memoriei Amintindu-și orice obiect sau persoană, crede A Bolshakov, egipteanul antic le-a perceput involuntar ca fiind date direct ochiului Subiectiv, scrie A Bolshakov, "din punctul de vedere al amintitorului, imaginea obținută ca urmare a amintirii este imposibil de distins de imaginea care decurge din percepția directă dacă o persoană vede pe cineva (și nu în memorie, așa cum noi înțelegeți, dar ochi, așa cum credea egiptenul), ceea ce înseamnă că acest cineva se află în prezent în fața văzului Dacă se știe cu încredere că cel pe care îl văd a murit cu mult timp în urmă, se pune întrebarea: cine este acum în fața noastră? Evident, aceasta este o copie a defunctului, dubla lui, prototipul lui, dar nu muribund Proprietatea imaginii de a servi drept memento, un impuls pentru memorie, a fost privită de egipteni ca fiind faptul că Ka "iese" din imagine, că imaginea îi servește drept "uşă" - acesta este sensul în care "Reînvierea" imaginilor trebuie înțeleasă Deci, Ka este o imagine, care generează memorie umană Egipteanul a obiectivat memoria, a scos-o din capul subiectului care își amintește în lumea înconjurătoare și a transformat-o din o parte a lumii mentale într-o parte a lumii înconjurătoare Fiind o parte a lumii înconjurătoare, Ka era percepută ca oricare dintre componentele sale - ca fiind complet reală, ființă materială" [ , p , - ] Concluzia este absolut corectă, ceea ce nu se poate spune despre argumentele în sine Bolshakov aici, pe de o parte, atribuie egiptenilor o conștiință cu adevărat infantilă, deoarece ei nu fac distincție între imaginile memoriei și percepția obiectelor reale (psihologii notează o astfel de diferență deja la copiii de trei până la cinci ani, chiar și în rândul aborigenilor) copii), pe de altă parte, egipteanul antic este înzestrat cu concepte (copie, dublu, imagine, prototip, înțelegere simbolică a imaginii, obiectivarea acesteia etc ), care au apărut nu mai devreme de cultura antică și timpurile moderne Toate acestea nu rezistă controlului Dacă egiptenii au confundat imaginile memoriei și percepția obiectelor reale, ei literalmente nu ar putea face un pas, cu atât mai puțin să creeze o civilizație atât de strălucitoare Evident, se impune o altă explicație pentru faptele pe care Bolșakov le formulează și le prezintă atât de precis în cartea sa Să prezentăm mai întâi aceste fapte Ideea lui Ka, susține Bolshakov, este strâns legată nu numai de imagini (statui și basoreliefuri de perete și desene), Vadim Rozin Gândire și creativitate dar și cu numele unei persoane "Imaginile unei persoane sunt aproape întotdeauna însoțite de numele și titlurile sale, clarificând identitatea persoanei descrise, ele sunt, parcă, o parte integrantă a numelui imaginea este specificată de nume, numele este completată de imagine" [ , p - ] Din punct de vedere semantic, Ka este un cuvânt cu o singură rădăcină cu o varietate de cuvinte - nume, lumină, iluminare, reproducere, sarcină, muncă, mâncare, grădinar, vrăjitorie, gândire [ , p - ] Este important ca realizarea unei imagini să nu fie încă un tomir, dar este o ocupație semnificativă din punct de vedere social, precum și profitabilă în Egiptul antic După ce a creat o imagine, de obicei a clientului însuși și a gospodăriei sale, sculptorul (artist) a transferat imaginea preotului Apoi a început procedura pentru renașterea sau nașterea tomirului, așa-numitul ritual de "deschidere a gurii și a ochilor" Ea a constat în faptul că "preotul a atins ochii și gura statuii cu un adze" (o daltă sau tijă), iar acțiunea a fost însoțită de "dialoguri ale preoților", care au un caracter mitologic și revin la povestea "învierii" zeului morții Osiris [ , p - ] De exemplu, pe o stele citim: "Fața numelui este deschisă, ca să vadă frumusețea lui Dumnezeu, în timpul lui bun alai, când se duce în pace la palatul lui de bucurie Chipul lui Dumnezeu numele este deschis, astfel încât să-L poată vedea pe Dumnezeu, când devine vocal drept în prezența a doi zei Nouă, când este liniștit în palatul său, inima îi este suficient de veșnic (în acest caz, expresia "deschisă" față" este sinonimă cu expresia "gura și ochii deschisi"") [ , p ] Judecând după unele monumente, ritul "deschiderii gurii și a ochilor" era săvârșit dis-de-dimineață, la răsăritul soarelui - principalul zeu al Egiptului "Ra" Dar în capele și temple, unde imaginile de pe perete și statuile erau în întuneric complet, s-au folosit torțe și lămpi Acest lucru este evidențiat, de exemplu, de înțelegerea nomarhului siutian cu preoții, care "prevăd în mod special unde și când trebuie aprinsă lumina în fața statuilor sale și, de asemenea, menționează în mod specific asigurarea lămpilor cu fitil" [ , , ] p ] Bolshakov arată că lumina, precum și hrana, au fost cele două condiții principale pentru viața de apoi a tomirului De aceea, acesta din urmă a fost nevoit să facă sacrificii (aceasta este în principal hrană) și să asigure iluminatul locașului de înmormântare Astfel, viața și bunăstarea tomirului depindeau în întregime de cei vii Apropo, zeul acelei lumi, Osiris, este și "zeul vederii", pictograma sa este citită literal ca "locul ochiului" "Desigur, fiind zeul vederii, Osiris era și zeul luminii Nu întâmplător unul dintre textele târzii templului de pe insula Philae îl numește "care a creat lumină în pântecele mamei sale" [ , p ] Este doar un pas de aici până la identificarea lui Osiris cu soarele, care s-a întâmplat în Epocile Târzii "În acest fel", remarcă Bolshakov, "Osiris se transformă în soare, în soarele acelei lumi De aceea Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice este destul de natural ca soarele să nu fie înfățișat în mormintele Vechiului Regat - acest lucru nu a fost necesar, deoarece a existat un soare de altă lume specific - Osiris" [ , p - ] Bolshakov arată în mod convingător pe un material mare că renașterea tomirului a avut loc chiar și în timpul vieții omului Cultul dublului, scrie el, începe din momentul în care imaginea este finalizată "Moartea proprietarului mormântului din acest cult nu a schimbat nimic - odată ce a început, a continuat în aceeași formă atâta timp cât a fost posibil să-l furnizeze material și teoretic pentru totdeauna De fapt, în viața Dublului, moartea "originalului" său nu a jucat niciun rol; pentru el, singura frontieră era crearea unei imagini duce o existență activă concomitent cu "originalul" său și, prin urmare, nu este despărțit de el și de întreaga lume umană printr-o graniță de netrecut a morții" [ ] , p - ] Bolshakov crede că Dublul "se naște în același timp cu o persoană și există de ceva timp într-o formă implicită În momentul finalizării imaginii, aceasta capătă o formă explicită În ea, Dublul supraviețuiește fără durere morții unei persoane și continuă să existe neschimbat [ , p ] Pentru a distruge tomirul, egiptenii au distrus imaginea corespunzătoare Din aceasta, Bolshakov concluzionează că, deși Dublul continuă să existe, ca să spunem așa, virtual, în realitate moare odată cu distrugerea imaginii "Este suficient să distrugi imaginea, deoarece nu vor exista dovezi nici despre existența Dublului, nici despre viața unei persoane După moartea imaginii, dublul trebuie să se transforme în ceva care există, dar nu se manifestă în niciun fel și nimeni nu știe Dublul se naște odată cu "originalul", dar există într-un mod foarte implicit, evaziv formă" [ , p , ] Nu mărturisește aceasta, dimpotrivă, că lumea nu se naște împreună cu omul, ci separat de el? Că o persoană obișnuită care nu a făcut un efort pentru a-și continua viața nu poate conta pe reîncarnarea ca tomir? Un rezultat important al cercetării lui Bolshakov este dovada că lumea în care trăiește tomirul este o copie îmbunătățită a lumii obișnuite, în care evenimentele dorite pentru o persoană sunt accentuate și actualizate, de exemplu, semnificația, puterea și amploarea lui economia "Distorsiunile au vizat, desigur, nu numai economia nobilului, ci și propria lui înfățișare Deja în însăși natura lui Ka, în eternitatea sa el este mereu tânăr, puternic, sănătos, chiar dacă moartea a găsit o persoană ca un bătrân decrepit Astfel, proprietarul Lumii Gemene nu se bucură doar de beneficii materiale, dar rămâne și în starea ideală, cea mai dezirabilă nevoiașă Vadim Rozin Gândire și creativitate aceasta nu este un fel de lume interlopă existentă primordial nu o locuință comună pentru mulți, ci un teritoriu închis străinilor, destinat doar proprietarului său și rudelor și servitorilor săi" [ , p , - ] Un alt rezultat la fel de important îl reprezintă caracteristicile etapelor evoluției ideilor despre viața de apoi În Vechiul Regat, viața de apoi era concepută ca fiind formată din două spații sacre: tomirii locuiau într-unul, iar trupurile morților, probabil devorate de demoni, stăteau în celălalt În înmormântări, acestor spații corespundeau diferite încăperi: într-una, deasupra solului, erau imagini, iar în cealaltă, cripta, nu se aflau din urmă, dar zăcea corpul defunctului Până la sfârșitul dinastiei a V-a, scrie Bolshakov, "imaginile pot fi găsite doar în camerele de la sol, dar nu și în camerele de înmormântare Acest lucru este de o importanță fundamentală La urma urmei, având în vedere disponibilitatea fondurilor, egiptenii încearcă să umple întreaga cameră cu imagini, imaginile tind să ocupe toate "nișele ecologice", așa că dacă există un loc în care lipsesc, asta înseamnă că ceva nu le permite în, că "nișa" este deja ocupată Și de fapt, când imaginile apar în sfârșit în criptă, devine clar că acolo le este groaznic de frică" [ , p ] Tulburările sociale și moartea Vechiului Regat, percepute de egipteni ca o catastrofă universală, duc la deplasarea tomirilor la periferia realității ("Datorită sărăcirii generale a țării, aproape nimeni nu a putut crea un număr mare de imagini în mormântul său, așa că de obicei tot designul său era redus la o mică stele de calitate scăzută" [ , p ]) Lumea Tomirilor este înlocuită cu o lume nouă, care, în comparație cu Lumea Gemenă, are două trăsături principale: este destinată nu unuia, ci tuturor și nu Tomirilor, ci zeilor, precum și demonilor începe să joace rolul principal în ea "Primul conduce pe cineva că copiază statul egiptean, al doilea îl conduce pe cineva că este condus de un rege, în rolul căruia acționează aici zeul Osiris" [ , p ] După ce au stabilizat situația, regii Regatului de Mijloc au asigurat nu numai restabilirea puterii Egiptului, ci au contribuit și la revenirea realității tomirilor; la rândul său, lumea zeilor și a demonilor merge la periferie Criza Regatului de Mijloc contribuie din nou la întărirea influenței și importanței zeilor, ca urmare, "în mintea egiptenilor, ideea lui Dumnezeu capătă un nou aspect: zeul-regulator al ordinea mondială dobândește funcțiile de zeu-protector Primul poate fi venerat și de temut prin puterea lui inumană, comunicarea personală este posibilă cu al doilea, se poate cere ceva pentru sine, sperând în împlinirea a ceea ce a cerut Încep să-L înfățișeze pe Dumnezeu, el intră pentru prima dată în lumea Gemenilor" [ , p ] Criza Egiptului din ultimul mileniu nu numai că pune în sfârșit viața de apoi a zeilor și a demonilor pe primul loc, dar duce și la dispariția realității tomirilor "De îndată ce imaginile zeilor au apărut în mormânt", scrie Bolshakov, "s-au schimbat radical Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice poziția unei persoane în lumea gemenilor Alături de Dumnezeu, o persoană putea fi înfățișată într-o singură formă - în timpul rugăciunii, iar scenele de închinare devin în timpul târziei (cu excepția perioadei Sans, care a fost ghidată de vechii mostre) aproape singurul element al desenului pictural al mormintelor Lumea Gemenă în sensul inițial, când independența ei a jucat un rol deosebit, dispare Mică și confortabilă, complet propria ei Lume Geamănă, în care totul era simplu și clar, proporțional cu o persoană și, prin urmare, calm și sigur, era înlocuit de un imens univers vieții de apoi, locuit de zei, cărora trebuie să li se ceară milă, și demoni, care trebuie luptați cu vrăjile corespunzătoare În acest univers, o persoană era mică și nesemnificativă, își putea găsi locul în el doar datorită ghidurilor speciale, care sunt Cartea morților și numeroase "cărți" ulterioare cu caracter funerar În Vechiul Regat, unde viața Lumii Gemene a continuat de fapt viața pământească neschimbată, moartea nu a fost o tragedie; a fost tratată cu calm și demnitate Viața de apoi a fost diferită calitativ de lumea umană, era incomodă, misterioasă, periculoasă, așa că trecerea la ea a fost o frontieră serioasă, iar moartea s-a transformat în prăbușirea a tot ceea ce este familiar în jurul unei persoane, a fost un dușman care trebuia luptat " [ , p - ] Fără îndoială, Bolshakov a reușit să deseneze o imagine convingătoare a vieții de apoi din Egipt, precum și să descrie viața și caracteristicile dublelor, acesta este un rezultat foarte semnificativ, comparabil cu descoperirile secolului Un alt lucru este cum explică el realitatea vieții de apoi și natura tomirilor Iată abordarea și explicația mea Dar înainte de a caracteriza această explicație, voi face o remarcă de natură metodologică În studiile mele culturale, nu am spus nimic despre tomir Este aceasta o dovadă a slăbiciunii construcțiilor mele teoretice? Cred că nu Teoria, inclusiv teoria culturală, nu poate fi construită dintr-o singură lovitură: unele fapte pot fi explicate în a doua sau a treia trecere, ceea ce duce adesea la o rafinare sau o revizuire a teoriei în sine Un alt lucru este important - oportunitatea fundamentală de a înțelege în cadrul acestei teorii (ontologiei ei) fapte noi, prezentate A doua remarcă se referă la fundamentele teoriei În cercetările mele, ele se bazează pe semiotică, teoria activității, abordare umanitară [ ; ; ; ; ] În cadrul acestor discipline, în special, am introdus conceptele de "cultură arhaică" și "cultură a regatelor antice" Primul este construit pe baza ideii sufletului arhaic, al doilea - ideea zeilor Dar în acest caz, nu vorbim despre idei empirice, ci despre construcții teoretice sau - în limbajul științei științei - despre obiecte ideale De exemplu, empiric sufletul în diferite triburi Vadim Rozin Gândire și creativitate și regiunile a fost înțeles diferit, așa cum se poate vedea din etimologia acestui cuvânt (literalmente "pasăre", "fluture", "umbră", etc ), dar ca obiect ideal are doar trei proprietăți - este o sursă de viata, are o casa din care poate iesi, nu moare niciodata Aceste proprietăți sunt stabilite de însuși cercetătorul, ținând cont de faptul că obiectul ideal, în primul rând, ar trebui să acționeze ca model (schemă) în raport cu cazurile empirice reale (adică înțelegeri specifice ale sufletului) și, în al doilea rând, să ofere o opinie științifică explicarea fenomenului studiat Dar să aruncăm o privire mai atentă asupra modului în care sunt definite aceste concepte Trăsături ale culturii regatelor antice Cultura regatelor antice ia naștere la începutul mileniului V-V î Hr și continuă până la începutul erei antichității Putem vorbi despre trei premise principale pentru această cultură: este deja o cultură arhaică în descompunere (pe moarte), trecerea la agricultura pe scară largă și formarea orașelor și, în sfârșit, diviziunea pe scară largă a muncii și formarea sistemelor de management al puterii Permiteți-mi să descriu fiecare dintre aceste condiții Se știe că conștiința unei persoane de cultură arhaică este structurată după următoarea idee: el crede că fiecare ființă vie are un suflet nemuritor și o locuință (casă) în care locuiește, iar această locuință poate fi schimbată în funcție de circumstanțe ( de exemplu, în timpul vieții este un trup, după moarte - înmormântare sau țara strămoșilor, sau arborele vieții) În conformitate cu această idee, o persoană arhaică înțelege moartea ca plecarea irevocabilă a sufletului din corp, boala ca o absență temporară a sufletului, un vis ca sosirea unui suflet străin în corp în timpul somnului (sau călătoria de sufletul în această perioadă), crearea de "opere de artă" (apoi sunt imagini cu oameni sau animale, confecţionarea măştilor, cântatul la instrumente muzicale etc ) - ca evocare a sufletelor pentru a le influenţa Pe aceeași bază semantică se explică realități mai complexe, de exemplu, acțiunea forțelor naturale ca acțiune a sufletelor (spiritelor) vântului, apei, focului, pământului etc ; legătura oamenilor din familie și trib (au suflete comune care trec de la morți la cei vii); motivul nașterii copiilor în familie (tatăl-mirele depășește sufletele morților în trupul mamei-mireasă) A doua și a treia condiție prealabilă pentru cultura regatelor antice sunt trecerea la agricultura pe scară largă, precum și formarea orașelor (stil de viață urban) și formarea sistemelor de control și putere Se știe că toate cele patru mari civilizații (Egipt, Babilon, India și China) s-au dezvoltat în procesul de dezvoltare a apei și a terenurilor adiacente marilor râuri (construirea de canale, baraje, irigarea pământului etc ), care a implicat colectivul , munca organizată de multe sute și mii de oameni Dar înainte de toate acestea Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice a dus la trecerea la diviziunea muncii, care se conturează doar în cultura arhaică, și la modul de viață urban Aceasta din urmă este o condiție prealabilă pentru putere și control, precum și pentru dezvoltarea unei noi viziuni asupra lumii În oraș devine posibilă schimbarea relațiilor și atitudinilor sociale arhaice față de altele noi Palatul regelui sau al marelui preot din oraș simbolizează centrele de putere și control; sferturi ale administrației regale (preoți), războinici, artizani, țărani și sclavi - o nouă organizare socială bazată pe diviziunea muncii și conducerea; locurile pentru comerț sau întâlnirile orașului reprezintă sfera comunicării sociale (societatea), zidurile orașului pentru protecție împotriva nomazilor și a altor dușmani conturează noi granițe sociale și întregul - regatul, poporul Înțelegerea istoriei formării regatelor antice arată că acestea au existat în condiții de încălcări continue asupra vieții și libertății de către popoarele sălbatice (nomade) și alte state Au supraviețuit și au înflorit doar acele popoare și state în care, pe de o parte, a fost posibil să se normalizeze și să reglementeze strict comportamentul unui individ, pe de altă parte, să se creeze "megamașini sociale", adică să se organizeze comportamentul social pe baza unei diviziuni clare a muncii și a managementului De exemplu, în regatul egiptean antic, "faraonul este întruchiparea unei zeități pe pământ, suveranul nelimitat al ambelor Egipte, conducătorul suprem, stăpânul și administratorul vieții și proprietăților supușilor săi" El guvernează prin "cărturari", care erau grupați în instituții speciale: "case" sau camere, care se ocupau de diverse ramuri ale guvernului "Administrarea districtelor și caselor s-a organizat pe linia celei centrale Armata regulată, "trăgătorii", păzea granițele și menținea ordinea în interior Principala ocupație a locuitorilor era agricultura, care a înflorit pe solul excepțional de fertil al Văii Nilului Au înflorit și meșteșugurile și comerțul intern Țăranii liberi cultivau pământul; o parte semnificativă din produsele muncii lor a mers la vistierie și parțial turnate în magazinele de rezervă în caz de eșec a recoltei, o parte a fost cheltuită pentru întreținerea funcționarilor și a trupelor, pentru întreținerea preoților și a cultului public, pentru construcția și întreținerea a diferitelor clădiri publice și, în cele din urmă, o parte semnificativă a faraonului și-a luat pentru sine familia și curtea sa" [ , p - ] Pentru a simți măcar parțial atmosfera vieții economice din acea vreme, să ascultăm biografia sculptată în mormântul arhitectului regal (construit în epoca Vechiului Regat), în care vorbește despre tinerețea sa când a și-a ajutat fratele mai mare (în decodarea lui Yu Ya Perepelkin, cu aceleași explicații) "Când eram (eu) în spatele fratelui (meu) (adică îl însoțeam pe fratele meu), directorul lucrărilor, eram (eu) cu tabla lui de scris (adică îi căram instrumentul de scris, pe care cerneala era diluată) Vadim Rozin Gândire și creativitate Și l-au numit mentor, care pentru constructori, (și) era (eu) cu bastonul lui (purta un baston în spate; ea personifica puterea în Egiptul antic - V R ) Și l-au numit conducătorul constructorilor, (și) am fost (eu) al treilea (adică cel mai apropiat ajutor) de el Și l-au numit tâmplar regal (și) constructor, (și eu) am stăpânit pentru el (asupra) orașului (adică am condus satul care îi aparținea?) (și) am creat (eu) pentru el totul (adică, totul) mult în ea Și l-au numit singur prieten (gradul de înaltă curte), tâmplarul regal (și) constructorul în ambele case (adică în ambele jumătăți ale statului), (și eu) i-am socotit toate averile; au existat mai multe lucruri (adică, proprietate) în casa lui (adică, gospodărie) împotriva casei oricărui demnitar Și l-au numit conducătorul lucrărilor și (eu) i-am repetat fiecare cuvânt (adică, i-am transmis toate ordinele) în (asta) în conformitate cu ceea ce s-a plâns (adică, astfel încât să se plângă executantului) Dar (eu) i-am numărat lucrurile (adică proprietatea) din casă (adică gospodăria), că din proprietatea lui, (în) continuarea a de ani Nu am bătut niciodată pe nimeni de acolo, astfel încât să apară mort sub degetele mele Nu am înrobit niciodată (eu) niciun popor de acolo" [ , p - ] Rețineți că așa înțelege istoricul modern structura economiei și distribuției Egipteanul însuși a văzut totul diferit: produsele muncii au fost create nu atât de oameni, cât de zei, mai precis, era rezultatul activității comune a oamenilor și a zeilor, iar o persoană (țăran sau artizan) a dat o parte din munciți nu doar altor oameni (din ce motiv?), ci zeilor sau slujitorilor lor, pentru că, să zicem, faraonul era un zeu viu, iar preoții erau mijlocitori între zei și oameni În acest caz, analiza de mai sus este un fragment al construcției teoriei Justificarea lui se bazează pe idei semiotice și psihologice Pentru a clarifica ultima afirmație, voi mai oferi un fragment, și anume, o explicație cultural-semiotică a modului în care s-ar putea forma ideile despre suflet și despre zeii păgâni Undeva la cumpăna a - de mii de ani î Hr e o persoană s-a confruntat cu faptul că nu știa cum să acționeze în cazurile de îmbolnăvire a colegilor săi de trib, moartea lor, când a văzut vise, imagini cu animale sau oameni pe care el însuși le-a creat, precum și într-o serie de alte situații de care depindea bunăstarea tribului ( Să ne amintim legătura dintre cuvântul "suflet" și cuvintele "pasăre", "fluture", "respirație") Se poate presupune că conceptul de suflet ia naștere așa ceva Probabil, liderul tribului identifică din greșeală stările păsării (poate zbura din cuib, se poate întoarce la el, o părăsi pentru totdeauna etc ) cu stările de interes pentru el (moarte, boală, Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice recuperare etc ) și folosește în continuare legătura emergentă a statelor ca ghid în acțiunile sale De exemplu, dacă o persoană nu se trezește mult timp și se oprește să respire, aceasta înseamnă că "pasărea lui respirație" a zburat din corp pentru totdeauna Pentru ca "pasărea de respirație" care a zburat să nu rămână fără casă, trebuie să-și facă una nouă, în care să i se atribuie și corpul fără viață Așa ordonă liderul restului tribului, adică din punctul nostru de vedere să îngroape decedatul Explicându-și acțiunile altor membri ai tribului, liderul spune că o persoană are o suflare de pasăre care trăiește în corpul său sau zboară pentru totdeauna, dar uneori se poate întoarce Încercând să înțeleagă ceea ce s-a spus și să justifice astfel ordinele liderului și propriile lor acțiuni, membrii tribului sunt forțați să-și imagineze starea unei persoane ca starea unei păsări, ca urmare descoperă o nouă realitate - sufletul unei persoane Dacă lipirea stărilor unei păsări și unui om i s-a întâmplat întâmplător conducătorului (de exemplu, a avut un astfel de vis sau, vorbind despre o pasăre care a părăsit cuibul, a numit-o accidental numele defunctului), atunci membrii tribului încercând să înțeleagă acțiunile și cuvintele liderului, această lipire (sensul ) apare ca urmare a eforturilor de a înțelege ceea ce a spus liderul și de a înțelege rezultatul real al noilor acțiuni Cuvintele neobișnuite ale liderului, care susține că o persoană are o suflare de pasăre, ajută la realizarea acestui proces de înțelegere și înțelegere Astfel de construcții lingvistice în teoria mea semiotică sunt clasificate drept primele "scheme", ele îndeplinesc mai multe funcții: ajută la înțelegerea a ceea ce se întâmplă, organizează activitatea umană, colectează semnificații care anterior nu erau legate între ele și contribuie la identificarea unui noua realitate [Vezi: ] O condiție necesară pentru formarea schemelor este semnificația, adică înlocuirea în limbaj a unor reprezentări cu altele (în acest caz, a fost necesar să se reprezinte anumite stări ale unei persoane ca stări ale unei respirații de pasăre) Inventând ideea de suflet, omul a fost capabil să acționeze în toate cazurile de mai sus; mai mult, se poate presupune că au supraviețuit doar acele triburi care au ajuns la conceptul de suflet Pe baza ideilor animiste se formează primele practici sociale (îngroparea morților, tratament, interpretarea viselor, evocarea sufletelor și decolarea comunicării), precum și o înțelegere și viziune adecvată asupra lumii (a fost locuită de suflete care au ajutat sau au făcut rău unei persoane) Și din nou, schemele au ajutat o persoană să extindă ideile animiste la cazuri și situații noi De exemplu, cum s-ar putea înțelege de ce într-o familie și un trib toți oamenii sunt similari și interconectați? Mișcarea în schema sufletului: o pasăre s-ar putea muta de la un cuib la altul, în mod similar, sufletul defunctului s-ar putea întoarce în corpul unui copil născut într-o anumită familie (trib) Re Vadim Rozin Gândire și creativitate Rezolvând unele probleme, omul arhaic a dat naștere altora, acestea - al treilea, și așa mai departe până s-a putut ajunge la o înțelegere a realității (lumii), care în condițiile predominante asigură o viață socială stabilă Acum luați în considerare interpretarea semiotică a culturii regatelor antice Să aruncăm o privire mai atentă la zeii Egiptului Antic, Sumerului, Babilonului, Indiei Antice și Chinei Caracteristica lor principală este că controlează o persoană (au putere), pe oricine, chiar și pe un rege (faraon) O altă caracteristică este că fiecare profesie și specialitate are propriul zeu patron În cele din urmă, o altă proprietate importantă a zeilor păgâni este că aceștia acționează întotdeauna împreună cu o persoană Fie că seamănă cereale pe câmp, fie că își construiește propria casă, fie că își concepe propriul fiu sau fiică, zeii corespunzători lucrează întotdeauna cu el pentru a ghida și ajuta o persoană Înțelegând caracteristicile enumerate ale zeilor, putem presupune că zeii sunt o conștientizare mitologică (constituind) a unei noi realități sociale - diviziunea muncii și sistemele de control (puterea), respectiv, relația omului cu zeii exprimată în mitologie formează participarea omului la diviziunea muncii și la sistemele și autoritățile de control În ceea ce privește mecanismul, descoperirea realității zeilor ar trebui să semene cu procesul care a condus la ideea de suflet Doar aici, pentru a aduna semnificații diferite și a dezvălui o nouă realitate, au fost necesare scheme mai complexe - mituri despre modul în care zeii au creat lumea și omul, sacrificându-și viața în acest scop În realitatea religioasă, anumite evenimente sunt permise, iar altele sunt complet excluse De exemplu, un zeu poate crea orice dorește, se poate muta în oricine sau în orice, el poate chiar să fie obligat să ajute o persoană dacă aceasta din urmă i-a făcut un sacrificiu sau a dat o parte din produsul pe care l-a produs, funcția lui Dumnezeu este de a ghidează o persoană, alta, așa cum spuneau sumerienii, - "blochează calea demonilor" (dar acestea nu mai sunt suflete care provoacă boli, ci adevărate creaturi ticăloase care se află în relații dificile atât cu oamenii, cât și cu zeii), etc Cu toate acestea, în realitatea religioasă, primatul sufletelor sau spiritelor este inacceptabil, cu siguranță trebuie să se supună zeilor Așadar, în cultura regatelor antice, ideile despre zei și relația lor cu oamenii au fost punctul de plecare, stabilind pentru "realitatea imediată" egipteană, adică ceea ce există Deși din punct de vedere al reconstrucției culturale, zeii sunt introduși pentru a justifica includerea omului în noi practici bazate pe diviziunea muncii și management vertical rigid, pentru cel mai vechi om, zeul este principala realitate existentă Natura semiotică și psihologică a acestei realități nu o face virtuală, deoarece pe baza conceptului de zei, omul antic a construit practici destul de reale și a obținut rezultatele de care avea nevoie În acest sens, orice realitate culturală (inclusiv a noastră), pe de o parte, stabilește Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice bazat pe semiotică, activități și practici conexe, pe de altă parte, este perceput de o persoană ca ceva care există de fapt Tomir pentru un egiptean și personalitate pentru o persoană modernă au același grad de existență, deoarece, pe de o parte, asigură includerea unei persoane în practicile sociale, pe de altă parte, sunt o condiție necesară pentru auto-organizare a psihicului care întâlnește această includere Dar să vedem cum exact s-au format și au existat lumea și realitatea ei În același timp, din moment ce vorbim despre o explicație teoretică, voi folosi nu numai materialul Egiptului Antic, ci și Mesopotamia și Grecia Antică Deja în cultura arhaică, numele unei persoane nu era asociat cu corpul său, ci cu sufletul său Explicând rudenia și asemănarea exterioară a membrilor familiei prin prezența acelorași suflete (ciclul sufletelor care trece de la trupurile morților la trupurile celor născuți), omul arhaic credea pe bună dreptate că numele și sufletul sunt una și la fel Pronunțând numele, membrii tribului au chemat la viață și la activitate sufletul numelui Dar sufletul acestuia din urmă ar putea fi evocat și chiar văzut într-un alt mod, și anume prin înfățișarea unei persoane date Adevărat, pentru aceasta nu a fost suficient să se creeze o imagine, o altă condiție necesară - sacrificiul și alte proceduri sacre menite să încline sufletul către acțiunea dorită - trebuie să intre în imagine, să apară tribului Astfel, ceea ce numim astăzi o imagine, pentru o persoană arhaică, a fost sufletul însuși, iar crearea unei imagini (nu în general, ci în scopul comunicării cu sufletele) a inclus proceduri sacre care însuflețesc imaginea Dacă nu era vorba despre comunicarea cu sufletele, atunci imaginile erau considerate ca locuințe în care sufletul putea intra Odată cu formarea culturii regatelor antice, există o regândire a ceea ce este o persoană, precum și moartea, visele și bolile sale Realitatea imediată originală aici sunt zeii (ce sunt ei, am explicat mai sus) În raport cu acestea, o persoană este și ea determinată (constituită) Deoarece zeii, de fapt, exprimă ideile despre diviziunea muncii și managementul puterii, o persoană trebuie să se supună zeilor Deoarece zeii sunt însăși organizația culturii, care trebuie reprodusă în mod constant într-o formă neschimbată, iar oamenii sunt doar materialul acestei organizații, care se poate schimba, zeii sunt considerați nemuritori, iar oamenii sunt muritori În sfârșit, de unde vine o persoană? Este creat de zei, care, de altfel, corespunde pe deplin practicii acestei culturi: școlile și alte forme de socializare umană apar pentru prima dată aici, de exemplu, practica calculării soartei unei persoane, care era imputarea unui anumit scenariu de comportament pe parcursul vieții pentru el De exemplu, în vechiul mit babilonian al lui Atra-Khasis, este descrisă o întâlnire a zeilor, la care s-a decis să se creeze o persoană pentru a salva zeii de nevoia tristă de a lucra pentru a sprijini Vadim Rozin Gândire și creativitate propria existenta Pentru a face acest lucru, spune zeul Enki, trebuie să ucizi unul dintre zei pentru a-i purifica pe restul și a frământa lut pe sângele celor uciși Congregația a răspuns: "Așa să fie!" Anunnaki sunt grozavi, modelează destine În prima zi, a șaptea și a cincisprezecea El a făcut o baie (Enki) (Dumnezeu) Ve-il, care avea minte, În adunarea lor au ucis" [ , p ] Mitul continuă spunând că Zeii, când l-au creat pe om, au determinat moartea omului, au ținut viața în mâinile lor [ , p ] O astfel de idee este un loc comun pentru întreaga cultură a regatelor antice Dar modul de viață de după moarte este înțeles în diferite regiuni ale lumii antice în moduri diferite Cel mai dramatic - în Babilon Iată, de exemplu, cum este descrisă viața de apoi în Epopeea lui Ghilgameș, unde sufletele oamenilor merg după moarte: La casa întunericului, la locuința Irkalla, Către casa din care cine intră nu iese niciodată, Pe o potecă pe care nu te poți întoarce Spre casa în care cei vii sunt lipsiți de lumină, Unde hrana lor este praf și hrana lor este lut, Și sunt îmbrăcați ca păsările, cu haine de aripi, Și nu văd lumina, ci trăiesc în întuneric, Și zăvoarele și ușile sunt acoperite de praf! [ , p ] Îndură tragic moartea și grecul epocii homerice Deși morții au memorie și viața trecătoare stă în fața ochilor lor, ei sunt lipsiți de orice conștiință a viitorului și astfel și a prezentului determinat de viitor Prin urmare, Ulise vede morții din lumea interlopă ca niște umbre, din care așteptarea viitorului și, prin urmare, a vieții a plecat Și totuși, conform ideilor homerice, așa cum subliniază V Otto, defunctul este "încă aici" Despre aceasta mai scrie Cassirer: "defunctul încă "există"" [Cit conform: , p , ] Să fim atenți: sumerienii, căzând în viața de apoi, încă mănâncă, deși lut și praf, dar sunt deja lipsiți de lumină și libertate; cu toate acestea, în viața de apoi a culturii grecești, gândul anticilor Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice până la finalul său logic - defunctul nu poate face nimic din ceea ce a putut în timpul vieții Cum a reușit egipteanul antic să evite această soartă tristă? Ei bine, în primul rând, nu toți, ci doar elita egipteană, adică nobili apropiați de faraon, înalți funcționari și oameni bogați, pe care Bolshakov le subliniază în mod repetat În al doilea rând, după cum ne amintim, egiptenii din Regatul Antic și de Mijloc au înțeles astfel viața de apoi, în ultimul mileniu, înțelegerea morții se apropie, pe de o parte, ca să spunem așa, de norma greacă antică, pe de o parte alta, la cea crestina "Unul dintre cele mai importante rezultate ale schimbărilor", notează Bolshakov, "a fost o formulare clară în capitolul din Cartea morților, idei vagi și nedezvoltate până acum despre judecata și pedeapsa vieții de apoi" [ , p ] Judecând după datele indirecte, cel mai original concept de viață de apoi a fost creat de egiptenii antici Pentru ei, moartea este o perioadă de "purificare a sufletului", după care o persoană renaște pentru o nouă viață veșnică și o viață deja aproape de zei Spre deosebire de viața finită pe pământ, scrie egiptologul rus Tatyana Sherkova, "omul decedat, numele Osiris, a rămas pentru totdeauna tânăr în lumea zeilor, însoțindu-l pe zeul solar Ra în mișcarea sa zilnică de-a lungul firmamentului în barca sacră de zi" [ , p ] Ideea de purificare și renaștere a egiptenilor ar fi putut fi determinată de ideea unității primilor zei (Atum, Ptah, Omon, Ra) cu elementele, natura La rândul lor, acești patru primii zei au creat atât alți zei (Osiris, Isis, Sekht, Nephthys), cât și oameni Deoarece toate fenomenele naturale (și pentru egipteni sunt zei) sunt repetate și reînnoite, ar putea apărea gândul la moarte ca pregătire pentru naștere Să dăm două exemple: mitul renașterii zeului vieții și morții, Nilul și grăuntele lui Osiris și interpretarea egipteană antică a observațiilor astronomice Harrison descrie mitul lui Osiris după cum urmează "În primul rând, imaginea lui Osiris este îngropată, în timp ce arătura și semănatul au loc sub recitativul preoților "Grădina lui Dumnezeu" este apoi udată cu apă proaspătă din Nilul inundat Când apar lăstari, are loc o renaștere binecuvântată a lui Osiris" [Cit conform: , p ] Acum pentru interpretarea astronomică În Egiptul antic, un comentariu "demonic" asupra imaginilor de pe mormântul lui Seti descrie în detaliu modul în care "decanii" (stelele care se ridică peste orizontul estic la fiecare zece zile - V R ) "mor unul câte unul și cum sunt curățați în casa îmbălsămării în lumea interlopă cu pentru a renaște după șaptezeci de zile de invizibilitate" [ , p ] [ ] O altă considerație, care a influențat probabil ideea de purificare, a fost luată de antici din experiența viselor Adormind, o persoană pare să moară, dar când se trezește, renaște la viață Vadim Rozin Gândire și creativitate nu, este odihnit și plin de energie "Ideile grecești despre viața de după moarte", scrie Gronbech, "se bazează nu pe teologie, ci pe experiența care decurge din somn " [Cit conform: , p ] Se poate presupune că ideea morții ca purificare și renaștere a fost generalizată de vechii preoți egipteni și extinsă la o persoană - al doilea participant deplin la misterul lumii Legătura de legătură dintre astfel de zei nemuritori precum Atum, Ptah, Amon, Ra, Isis și oamenii muritori era zeul Osiris Paradoxal, dar mai întâi moare (comparați cu viața lui Hristos), Osiris este ucis de propriul său frate, zeul Seth Dar Isis îl înviază pe Osiris Apropo, de la Osiris, care era și regele țării morților, precum și de la Isis, Sekht și Nephthys, începe genealogia regilor egipteni [vezi: , p - ] Astfel, figura lui Osiris este cheia: el leagă oamenii cu zeul soarelui Ra, care dă viață și a creat oamenii înșiși, precum și cu lumea morților, unde are loc purificarea și renașterea morților Osiris, pe de altă parte, este prototipul celei mai sacre (numinoase) acțiuni de "purificare-renaștere" Osiris este cel care extinde această acțiune la primii regi și apoi la toți ceilalți oameni morți, care sunt deci numiți "Osiris numele" Numai că, spre deosebire de mulți dintre zei care au prins viață în fiecare an sau chiar mai des, renașterea omului aparține vremurilor viitoare O altă diferență între ideile oamenilor din cultura regatelor antice este asociată cu o nouă înțelegere a topologiei țării morților, unde sufletul merge după moartea unei persoane În această cultură s-au format două locuri sacre polare ("temenos") - raiul și pământul (lumea interlopă); sufletele oamenilor care s-au remarcat în timpul vieții sau dintr-un motiv oarecare marcat de zei au mers în rai, oamenii obișnuiți sau cei care au comis diverse păcate au căzut în lumea interlopă De exemplu, printre oamenii Nagua (care au locuit în Evul Mediu marea vale mexicană, deși din punct de vedere al dezvoltării aceste popoare aparțineau culturii regatelor antice), războinicii căzuți în lupte, prizonierii sacrificați, cei care și-au dat viața în mod voluntar ca jertfă adusă lui Dumnezeu, au mers în cer Soare, precum și femeile care au murit la naștere [Vezi: , p ] Dintre grecii antici, eroii care au realizat fapte remarcabile și cei care, din diverse motive, au fost duși în rai de zei, puteau merge în rai Toți ceilalți oameni, atât buni cât și răi, au căzut în împărăția lui Hades sub pământ "De fapt, cosmosul", notează K Huebner, "contrar ipotezei mitice care este răspândită astăzi, nu este înțeles ca un întreg singur, care ar trebui să fie responsabil de un singur zeu (pentru o construcție politeistă a lumii, astfel de reprezentarea este imposibilă) Raiul (Uranus, Olimp), Pământul (Gaia), Lumea de sub (Tartarus) sunt mai degrabă sfere divine subordonate diverșilor zei; sunt percepute ca echivalente, aproximativ ca posesiunile prinților Complet Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice de lumină, regatul zeilor olimpieni este deasupra, Tartarul posomorât este dedesubt" [ , p ] Pentru egipteni, cerul îndeplinea aceleași funcții, dar pământul, spre deosebire de cer, era locul unde avea loc purificarea și renașterea morților "Pământul", scrie K Huebner, "nu este numai condiția întregii vieți, el este și, în sens ideal, pântecele divin din care își are originea viața și la care se întoarce " [ , p ] Am observat deja că Osiris nu era numai zeul purificării și al renașterii, ci și regele împărăției morților, adică lumea interlopă, precum și acele forțe vitale pe care pământul le dădea tuturor plantelor și prin hrană la om Interesant, ideea de purificare și renaștere a fost generalizată și extinsă chiar și la astfel de zei, care, de fapt, nu ar fi trebuit să moară deloc Deci, zeul soarelui Ra aparținea absolut nemuritorului, dar în același timp a îmbătrânit și a murit la sfârșitul fiecărei zile "În contextul ideilor polare", scrie T Sherkova, "soarele în timpul zilei, navigând pe barca sa cerească, a îmbătrânit: la orizontul estic, zeitatea solară se numea Khepri, la zenit era Ra, pe orizontul vestic s-a transformat în Atum" [ , p ] În timpul nopții, soarele nu numai că a fost curățat și renas, ci și a trăit și a acționat activ "Noaptea, zeul Ra înota în întunericul Nilului subteran, luptându-se cu dușmanul său veșnic, șarpele Apep, și în fiecare dimineață devenea învingător " [ , p ] Pentru conștiința modernă, toate acestea sunt contradicții evidente: Soarele este nemuritor și moare în fiecare zi, noaptea este curățat și renaște la o viață nouă și în același timp luptă cu șarpele Apep Dar pentru conștiința unui om al culturii regatelor antice, totul este clar aici: el este un zeu pentru asta, pentru a putea și a fi prezent simultan în mai multe locuri și a acționa în ele în moduri diferite, după cum are nevoie Următoarea poveste este dedicată două subiecte: participarea morților la viața celor vii, precum și întruparea zeilor și apariția lor la om În cultura regatelor antice, în comparație cu cultura arhaică, participarea morților (mai precis, a sufletelor care au plecat în țara morților) la viața comunității și a individului este în mod evident în creștere Cu toate acestea, cei vii nu sunt interesați de toți morții, ci în primul rând de trei categorii de spirite: rudele decedate și membrii clanului (aici există o paralelă directă cu cultura anterioară), precum și figuri semnificative din punct de vedere cultural - eroi, fondatori de orașe sau state, regi, înțelepți și comandanți celebri, adică cei pe care cercetătorii moderni îi numesc "eroi culturali" Oamenii din cultura regatelor antice erau siguri că toate aceste spirite continuă să participe la viața unei familii, clan, oraș sau stat (polis): spiritele urmăresc tot ce se întâmplă, își susțin "ale lor" la momentul potrivit și să apară și să se distreze împreună în vacanțe Vadim Rozin Gândire și creativitate cu cei vii, revarsand energie si putere in ei, intarindu-le spiritul G Nebel scrie: " Victimele sunt pregătite și sunt de acord să lase să intre spiritul eroic al strămoșilor lor De îndată ce polisul preia structuri tribale, ea poartă deja cultul eroilor orașului și, de asemenea, clanul și toți elenii se adună în jurul strămoșilor glorificați în cântec Cultul sufletelor morților și al clanului au fost întotdeauna în unitate viața strămoșilor și rudelor morți nu este altceva decât iubirea pe care cei vii o percep de la ei în ciuda morții lor Aceste percepții nu sunt forme ale imaginației, ci forme ale realității; ele ne hrănesc poate chiar mai puternic și mai clar decât darurile celor vii conform: , p - ] Deși aceste afirmații se referă la grecii arhaici (homeri), tot ceea ce s-a spus cu două amendamente poate fi repetat cu privire la vechii egipteni Printre aceştia din urmă, cultul eroilor a jucat însă un rol mai mic, dar cultul regilor (faraonilor) era incomparabil cu orice, cu excepţia cultului zeilor Și aici trecem la subiectul întrupării Se știe că faraonul egiptean nu este doar un rege, ci și un zeu viu, întruparea lui Ra Explicația pentru aceasta este simplă Pe măsură ce rolul faraonilor egipteni a crescut, s-a dezvoltat un fel de contradicție Pe de o parte, zeii sunt cei care guvernează întreaga viață a țării ("Zeii au condus lumea oamenilor, oamenii și-au îndeplinit planurile, adresându-le tot ceea ce a fost creat pe pământ ca sacrificii" [ , p ] ]) Este interesant că în cultura regatelor antice, pe lângă zeii cosmici și naturali, existau zei care erau responsabili, ca să spunem așa, de ordinea socială și publică, de exemplu, în Babilon, zeii țării , se cunosc orașe, sferturi Pe de altă parte, egiptenii puteau vedea în fiecare zi că toate ordinele erau făcute în numele faraonului Ideea și ritualul îndumnezeirii faraonului, în cele din urmă, au rezolvat această contradicție Dar ce înseamnă îndumnezeirea? Judecând după materialul istoric, în cultura regatelor antice, s-au distins trei fenomene cu semnificații diferite: apariția lui Dumnezeu la om (în greacă - "epifania"), capturarea temporară a unei persoane de către Dumnezeu (o persoană devine ( plin de dumnezeu, în greacă "theios", el simte în sine divinul pneuma "pneuma") și, în final, întruparea lui Dumnezeu în om, când un om devine zeu viu Prima situație este locul comun al acestei culturi , întrucât oricine îl putea vedea pe Dumnezeu atât în realitate, cât și în vis, a doua este o condiție indispensabilă pentru creativitate sau fapte eroice (în acest sens, G Nebel a remarcat despre luptătorii olimpici: "Atletul își aruncă ființa veche, trebuie se pierde pentru a se regăsi Dumnezeu și eroul intră în trupul gol pe care omul l-a eliberat" [Citat din: , p ]), a treia situație este un fenomen excepțional (în Egipt, doar faraonii erau îndumnezeiti în timpul lor toată viața, în Grecia antică, dar după moarte, eroi de seamă au fost) Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Întruparea lui Dumnezeu în om nu poate fi înțeleasă în așa fel încât Dumnezeu să fie acum numai în om Nimic de genul acesta: el își îndeplinește și vechile funcții (de exemplu, ca un zeu strălucește, dă viață, se mișcă pe cer) și în același timp se poate încarna și să fie prezent în multe mai multe locuri - în crânci sacre, temple, la sărbători , în statuile acestui zeu În acest sens, K Huebner face o remarcă interesantă "Au fost multe locuri în care s-a născut Zeus, multe locuri în care s-a născut Atena, multe locuri de unde a fost răpită Persefona Cine crede că acest lucru ar trebui privit ca o contradicție și că grecii nu au putut fi de acord asupra locurilor "adevărate" un arc sau altul, el înțelege complet greșit esența spațiului mitic Deoarece substanțele mitice, ca indivizi numinoși, pot fi simultan în multe locuri, multe locuri le pot fi atribuite atributiv și, în același timp, își pot păstra identitate" [ , Cu ] Întruparea lui Dumnezeu nu numai că face o persoană neobișnuită, posedând abilități divine (putere extraordinară, putere, viteză, inteligență etc ), dar creează și o radiație specială în jurul acestei persoane, un fel de câmp energetic sacru (numinos) pe care alții simt, oameni obișnuiți și pe care îi impregnează Această radiație și câmp se simt mai ales puternic la sărbători (mistere), la Jocurile Olimpice, în timpul spectacolului dramei V Gronbekh, în special, scrie: "Sfințenia pătrunde și umple totul: un loc, oameni, lucruri și face această totalitate divină Această sfințenie atotcuprinzătoare este o condiție prealabilă pentru ceea ce oamenii pot juca și "arăta" în dramă" [op conform: , p ] Vechii egipteni probabil nu aveau încă o dramă, dar ea a fost mai mult decât înlocuită de mistere grandioase și servicii divine (mai precis, oamenii se întâlnesc cu zeii în temple și le venerau) Aici are sens să spunem câteva cuvinte despre rolul artei Imaginile și sculpturile zeilor sunt percepute de o persoană din acea epocă nu ca lucrări elegante și nici măcar ca mimesis (imitație a vieții), ci ca încarnări Nu este, așadar, întâmplător că în necazuri oamenii îmbrățișau adesea imaginile zeilor, astfel încât binecuvântările divine, puterea și prosperitatea să fie transferate victimelor [Vezi: , p ] În Egiptul antic, preotul, pregătind defunctul pentru următoarea călătorie, înfăptuia un ritual special asupra statuii defunctului, "care era receptacolul sufletului-Ka sau dublul noului decedat Introducând ochi încrustați în orbitele oculare, sculptorul a înzestrat statuia (și, prin urmare, însuși defunctul) cu capacitatea de a vedea, ceea ce înseamnă a prinde viață" [ , p ] În principiu, o persoană ar putea invoca un zeu și mai simplu, și anume, pronunțându-și ritualul numele, dar, desigur, un zeu închis (întruchipat, prezent) într-o imagine picturală, o statuie sau un erou Vadim Rozin Gândire și creativitate yah drama, mai convingătoare și corporală percepută "Nu există scenariu și spectacol", scrie E Cassirer, "care este interpretat doar de un dansator care ia parte la o dramă mitică; dansatorul este zeu, devine zeu Ceea ce are loc în majoritatea culturilor mistice nu este o simplă reprezentație care imită un eveniment, ci este evenimentul în sine și realizarea lui imediată" [Cit conform: , p ] Ultima poveste este dedicată ontologiei antice a timpului sau, poate, a ființei Ceea ce K Huebner numește termenul "arche" (sursă, început, fundație), în legătură cu care face distincția între timpul sacru și cel profan, este strâns legat de viziunea asupra lumii a unei persoane din cultura regatelor antice, conform căreia cea mai mare valoare este trecutul, deoarece acolo zeii au creat omul și lumea și au stabilit legile, adică au pus toate bazele ființei Din punctul de vedere al unei persoane din această cultură (dacă pentru el se reflectă ontologia timpului), viitorul curge în trecut prin prezent, iar prezentul servește la reproducerea constantă a trecutului și a evenimentelor sale primare "Arche", scrie K Huebner, "este, ca să spunem așa, paradigma acestei secvențe, repetându-se în moduri nenumărate și identice Vorbim despre o repetare identică, deoarece acesta este același eveniment primordial sacru care are loc peste tot Acest eveniment este literalmente din nou și din nou atras de lume, nu este de fiecare dată o nouă versiune sau o imitație în serie a unui prototip Ideea că Dumnezeu va face același lucru de nenumărate ori ar fi incompatibilă cu ideea pe care oamenii o au despre el și tocmai repetarea unui eveniment primordial, eternitatea lui în prezent este cea care constituie sfințenia sa" [ , p ] Evenimentele primordiale ale trecutului sunt reproduse nu numai prin subordonarea (urmărirea) legilor și fundamentelor străvechi ale vieții, ci și prin recrearea literală a acestora în cult și ritual (de obicei sub formă de mister sau cult), precum și în "opere de artă": în pictură, dans, sculptură, dramă "În toate acțiunile mitice", scrie Cassirer, "există un moment în care are loc transsubstanța reală - transformarea subiectului acestei acțiuni în zeul sau demonul pe care îl reprezintă "imitând" sau reprezentând, dar cu siguranță un real sens: sunt atât de împletite în realitatea acțiunii încât formează componenta ei de neînlocuit Aceasta este credința universală că continuarea vieții umane și chiar existența lumii se bazează pe executarea corectă a ritualului" [ Cit conform: , p ] "Nu vorbim despre o sărbătoare a amintirii unor evenimente mitice", scrie M Eliade, "ci despre repetarea lor Protagoniștii miturilor devin participanți ai zilelor noastre, contemporani Înseamnă, de asemenea, că o persoană Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice trăiește nu mai în cronologic, ci în timpul original, când evenimentul s-a întâmplat pentru prima dată Pentru a experimenta din nou acest timp, reproduce-l cât mai des posibil, fii un instrument al dramei operei divine, întâlnește supranaturalul și studiază-i din nou învățătura creatoare - aceasta este o dorință care trece ca un fir roșu prin toate reproducerile rituale ale miturilor" [Cit conform: , p ] Explicație culturală Acum putem continua să explicăm nu numai misterul piramidelor egiptene, ci și planul elitei egiptene antice de a-și prelungi viața pentru eternitate Faptul este că îndumnezeirea faraonilor a creat o problemă destul de complicată pentru preoți, legată de clarificarea problemei morții și înmormântării lor Ca om, faraonul putea muri și avea dreptul la un mormânt și un ritual de înmormântare solemn, dar totuși obișnuit Dar ca zeu viu, faraonul nu putea muri deloc în sensul uman al cuvântului Moartea lui în acest ultim caz este mai degrabă un moment în ciclul etern al morții-purificare-renaștere Dacă faraonul este întruparea zeului soarelui Ra, atunci sufletul său după moarte trebuie să se întoarcă în cer și să se îmbine cu lumina strălucitoare Dar atunci ce să faci cu trupul faraonului și ce ar trebui pus în mormântul lui? În rezolvarea acestei dileme, preoții egipteni par să fi construit următoarea explicație (scenariu) Da, după moartea faraonului, sufletul său, pe de o parte, merge în rai și se contopește cu Soarele, dar, pe de altă parte, trece printr-un ciclu de purificare și renaștere (să nu uităm că Dumnezeu poate realiza diverse fapte, fiind prezente în multe locuri în acelaşi timp) Dar trupul faraonului și locul lui de înmormântare este locul în care au loc purificarea și renașterea și locul în care zeul-faraon se întoarce constant pentru a comunica cu poporul său, insuflându-i putere și încredere în soartă Dar apoi au apărut alte întrebări De exemplu, cum urcă zeul-faraon la cer și coboară din el în mormântul său? În acest caz, era important să răspundem, deoarece imaginea faraonului era încă dublă: nu numai Dumnezeu, ci și un om (este clar cum ajunge Dumnezeu la cer, dar cum este un om?), în plus, Faraonul trebuia să fie dat afară și întâmpinat de toți oamenii și era imposibil să faci o greșeală în alegerea acțiunilor potrivite O altă problemă a apărut în legătură cu ideea că purificarea și renașterea faraonului aveau loc în locul de înmormântare, în timp ce de obicei zeii erau purificați și renașteau sub pământ (în pântecele pământului) A treia întrebare: ce să faci cu trupul faraonului, pentru că acesta, ca orice cadavru al unui mort, este distrus, iar Dumnezeu nu s-a putut schimba și, întorcându-se la poporul său, trebuie să se întrupeze în același corp strălucitor Preoții au rezolvat prima problemă foarte grațios, dând înmormântării faraonului forma și aspectul unui munte sau a unei scări ridicate de tine Vadim Rozin Gândire și creativitate suc spre cer Se știe că primele piramide antice semănau cu un munte sau erau trepte, adică erau o scară uriașă cu patru laturi, de-a lungul căreia, potrivit preoților, sufletul faraonului urcă la cer sau coboară din el "Mormântul regelui", scrie T Sherkova, "era considerat un munte de-a lungul căruia sufletul lui se ridica nu spre cer Mastaba, în care erau îngropați regii primelor două dinastii, era și o imagine a muntelui sacru, o piramidă în trepte, de-a lungul căreia se urcau sufletele regilor dinastiei a II-a, o piramidă obișnuită cu marginile drepte și ușor rupte , a cărui imagine ideală a fost repetată în mod repetat de regii dinastiei IV, V și chiar ulterioare din Regatul Mijlociu, în cele din urmă, chiar și o piramidă sub formă de sarcofag După cum știți, regii dinastiei Regatului Nou au fost îngropați în Valea Regilor, totuși aici s-a păstrat imaginea muntelui sacru, deoarece mormintele din stâncă au fost tăiate la poalele unui imens munte natural, numit Mertseger - zeița morții, care iubește tăcerea Indivizii erau îngropați și în morminte tăiate în stâncă, începând din Regatul Mijlociu, când fiecare decedat era considerat numele Osiris" [ , p ] Realizând în mod constant această idee, faraonii și-au construit piramidele din ce în ce mai sus, astfel încât să atingă cerul însuși Când piramidele au lovit cu adevărat cerul, conectându-l cu pământul, adică piramidele au devenit obiecte cosmice, ideea scării sacre a fost completată de un alt concept Pe de o parte, mai aproape de vârful piramidei și la o distanță de aceasta, treptele au încetat să difere, pe de altă parte, calculele volumului piramidei și lucrările din piatră, care au fost efectuate pe baza modelul matematic al piramidei, a devenit din ce în ce mai important Aya a remarcat deja în lucrările sale ([ ; ]) că pentru o persoană din acea epocă, modelele matematice (semne) erau percepute ca entități sacre comunicate preoților de către zei, entități care determină legea și ordinea divină Nu este de mirare că în curând preoții egipteni au început să considere nu un munte sau o piramidă în trepte, ci o piramidă matematică drept adevărata formă de înmormântare a faraonului A doua problemă a fost rezolvată nu mai puțin grațios: piramidei i s-a dat imaginea pământului însuși, a pântecului său Piramidele egiptene nu au fost construite ca o casă sau ca un palat (adică formau un spațiu gol în care se desfășoară viața obișnuită), ci, dimpotrivă, erau solide și din piatră S-a dovedit că piramida, așa cum spune, se ridică, crește din pământ, fiind continuarea ei directă Apropo, miturile egiptene antice spuneau că viața a apărut inițial pe un deal care s-a ridicat (a crescut) în ocean În acest sens, piramida a reprodus și un prim deal (munte) similar al vieții Fuziunea acestor două structuri și forme (o piramidă matematică care atinge cerul și un deal solid de piatră care crește din Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice pământ) ne-a dat în cele din urmă piramida gestalt atât de familiară nouă, configurând problemele culturale și ideile avute în vedere aici În cele din urmă, a treia problemă a fost rezolvată prin medicină, chimie și artă Cadavrul faraonului a fost îmbălsămat, iar trupul și fața lui au fost acoperite cu haine magnifice și o mască de aur Drept urmare, preoții puteau conta pe faptul că atunci când un zeu viu, coborând din ceruri, dorea să se întrupeze în trupul său, îl va găsi la fel de frumos ca în viața faraonului, dacă nu chiar mai frumos Deoarece în timpul vieții sale faraonul a deținut tot Egiptul și nu a avut nevoie de nimic, este clar că și după moarte, în perioadele de încarnare în trupul său și vizitele în țară (se credea că aceste perioade coincid cu prezentul), ar trebui să nu au suferit din cauza absenței vreunui lucru sau a ceva de care are nevoie Prin urmare, multe săli ale piramidelor egiptene, dacă, desigur, nu fuseseră încă jefuite, atunci când au fost deschise de arheologi, semănau cu un muzeu modern Ele conțineau aproape toate lucrurile (reale sau într-un echivalent sculptural) cunoscute în timpul vieții faraonului îngropat în această piramidă din Egipt Ca locuință permanentă a lui Dumnezeu și locul în care are loc purificarea și renașterea sa, piramida a radiat energie sacră în întregul regat egiptean Cu cât erau construite mai multe piramide, cu atât egiptenii se simțeau înconjurați de zei, în atmosfera sprijinului și îngrijirii lor divine Dar să nu uităm de cerințele și legile divine Și cu atât mai mult simțeau că sunt participanți la evenimentele primare divine și la eternitate Și pentru o persoană înconjurată de zei și cufundată în eternitate, moartea, așa cum spune, nu mai există Să continuăm acum să explicăm designul elitei egiptene antice Ideea unei existențe a lumii după moarte, aproape cerească, poate fi numită prima idee a "mântuirii" individuale din istoria omenirii Unii reprezentanți ai elitei egiptene vin la el sub influența următoarelor circumstanțe În primul rând, nu erau mulțumiți de viața de apoi, unde totul se termină pentru totdeauna În al doilea rând, așa cum subliniază Bolshakov, aceștia erau oameni, deși complet subordonați faraonului, dar în același timp activi și puternici, deținând, în plus, mijloace mari În al treilea rând, mitologia egipteană și atitudinea păreau să sugereze o modalitate de a învinge moartea Într-adevăr, zeii l-au creat pe om din lut (cenuşă), dându-i viaţă În consecință, o persoană este formată din două componente - corpul și spiritul (sufletul), care coincid parțial cu numele Când o persoană moare, trupul său este devorat de demoni, iar sufletul este forțat să meargă în tărâmul morții Aceasta este pe de o parte Pe de altă parte, se știe că imaginile zeilor și oamenilor există aproape pentru totdeauna, fără a fi distruse Dar imaginile, dacă le insufleți viață, sunt zeii înșiși sau oamenii Vadim Rozin Gândire și creativitate Cu alte cuvinte, ca imagine în care o persoană intră cu ajutorul preoților, aceștia din urmă pot continua să trăiască după moarte Adevărat, dar ce va face în lumea următoare fără mâncare, lumină, slujitorii lui iubiți, soții, animale, lucruri? Merită atunci lumânarea? Da, dar cu ajutorul acelorași imagini sacre, toate acestea pot fi transportate în acea lume Într-adevăr, Bolshakov arată că nu numai proprietarii lor înșiși au fost reprezentați în morminte, ci și familia lor, servitorii, animalele și obiectele preferate Că nu numai gura și ochii proprietarului mormântului au fost deschise, pentru ca acesta din urmă să poată mânca și să vadă, ci au fost reînviate toate celelalte persoane înfățișate, animalele preferate, sursele de lumină, hrana și alte obiecte În acest caz, întreprinderea promite să aibă succes Deci, reprezentanții elitei egiptene antice ajung la ideea mântuirii Dar nu este aceasta încălcarea drepturilor zeilor și ale faraonului? Nu decât dacă tomirii își revendică puterea și nu au făcut-o În plus, lumea tomirilor reproducea o lume terestră obișnuită, în care reprezentanții elitei aveau o mare putere reală în competența lor Doar această competență au luat-o cu ei în acea lume, nepretinzând drepturile zeilor și ale faraonului Cu toate acestea, a existat o altă dificultate Cine va aproviziona cu mâncare, pentru că se mănâncă, cine îi va reînvia imaginea, cine, caz în care, va sprijini tomirul Faptul este că egipteanul pur și simplu nu s-a gândit la viața lui în afara instituțiilor relevante ale puterii - puterea faraonului și a preoților Faraonul era un zeu viu și practic principalul zeu, oferind o legătură între o persoană și alți zei, iar preoții erau considerați ca fiind mai accesibili decât faraonul, intermediari între zei și oameni Să nu uităm că un om din cultura regatelor antice nu și-a putut imagina viața și acțiunile în afara sprijinului și controlului zeilor Astfel, egiptenii au ajuns la concluzia că condiția necesară pentru existența în acea lume este sprijinul și asigurarea din această lume Cât de important a fost considerat o arată criza culturii Vechiului Regat, când oamenii, ocupați cu războaie și lupta pentru putere, au încetat practic să-i mai slujească pe tomiri Prin urmare, prin toate mijloacele posibile și imposibile, chiar și în această viață pământească, oamenii au încercat să-i lege pe cei vii de obligațiile slujirii vieții de apoi a persoanei lor De exemplu, a ajuns până la noi un acord detaliat cu preoții, întocmit de nomarhul Regatului de Mijloc, "care prevede îndatoririle acestora în cultul statuilor sale templului și mormântului și obligațiile angajatorului de a plăti pentru lor servicii", iar plata se face din două surse: una legală - proprietatea ereditară a nomarhului ("casa tatălui"), iar alta, evident ilegală - proprietate oficială ("casa prințului") În acest acord, în special, se poate citi următoarele: "Prințul să nu anuleze nicio înțelegere viitoare a altui prinț cu viitorii preoți" [ , p - ] Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Bolshakov, însă, nu foarte încrezător, susține că dublei erau independenți de zei și de faraon Așa este și nu așa Tomiri erau independenți în măsura în care au putut să se asigure o viață de serviciu, desigur, bazat în întregime pe dependența de zei și oameni vii În fine, pentru a realiza ideea mântuirii individuale, era nevoie și de un exemplu și model, consacrat de societate Un astfel de exemplu a fost mitul lui Osiris, care a fost ucis, dar apoi a înviat, în plus, aproximativ în același mod în care tomirii au fost reînviați Osiris este "înviat" prin faptul că fiul său îi dă ochiul, ceea ce echivalează cu procedura de "deschidere a ochilor" "De la sfârșitul Vechiului Regat, când fiecare mort a început să fie echivalat cu Osiris, povestea "învierii" acestui zeu a devenit povestea "învierii" oricărei persoane Conform conceptului de viață de apoi, datând din vremea Noului Regat, Osiris însuși îi înzestrează pe morții justificați cu vedere În cartea morților, aparținând unui anumit nume, stăpâna este înfățișată ținând în mână ochii și gura pe care le-a primit prin sentința lui Osiris, spunând: "Dă-i ochii și gura Căci inima ei este dreaptă" [ , p , ] În termeni teoretici, trebuie argumentat că trei realități culturale se formează simultan, susținându-se reciproc: "discursuri ale mântuirii individuale" (mitul lui Osiris, ideile lumii și celeilalte lumi, textele ritualurilor citite în timpul renașterii) ale lumii și al sateliților săi), "practici de mântuire" (producerea de imagini, ritualuri de renaștere, "servicii" de sprijin și hrănire a tomirilor) și "conținutul conștiinței" corespunzătoare (adică ideile reale despre tomir) și realitatea în care trăiesc) Logica explicației teoretice aici este următoarea În primul rând, se realizează problema - dorința de a continua viața (comună tuturor oamenilor din cultura regatelor antice; așa cum au scris poeții și oamenii de știință ai poporului Nagua, de exemplu: "Mi-aș dori să pot trăi mereu / Mi-aș dori să nu mor niciodată !") Apoi se creează un discurs de salvare (scheme și cunoștințe aferente), pe baza căruia se desfășoară practicile de salvare Includerea unei persoane în ele determină autoorganizarea psihicului, în urma căreia se formează conținuturile corespunzătoare ale conștiinței (viziune, idei, experiențe) Dar, desigur, trebuie avut în vedere că toate aceste componente ale viziunii asupra lumii nu se formează imediat și nu separat, ci condiționându-se reciproc O problemă deosebită a apărut în legătură cu corpul decedatului Pe de o parte, egiptenii se temeau de el, deoarece cadavrul a devenit prada demonilor, pe de altă parte, voiau să-l salveze pentru tomir Egiptenii credeau probabil că cea mai bună imagine a unei persoane ar fi totuși corpul său, desigur, cu condiția ca acesta să poată fi făcut etern, ca imaginile din piatră Au mers în această direcție Vadim Rozin Gândire și creativitate Deja în Vechiul Regat, egiptenii umpleau corpul defunctului cu o compoziție specială, făcând din acesta o formă, iar mai târziu au învățat să-l îmbălsămeze și să-l transforme într-o mumie Dar cartierul cu demonii de multă vreme nu i-a permis tomirului să se apropie de propriul trup Cu toate acestea, când lumea tomirului a început să fie înlocuită de lumea zeilor, iar imaginile au început să-și piardă din semnificație, mumia umană și-a devenit proprie Apropo, Tomir, nu fără ajutorul imaginilor (un sarcofag antropomorf, măști de față aurii, imaginea zeilor pe capacul sarcofagului, desene în Cartea morților, care este plasată lângă mumie [Vezi: , p ]), și-a găsit propriul corp în mumie, care a aparținut unei persoane din naștere Dar rețineți că acest nou tomir, renăscut în propriul său corp (mumie), nu mai are aceeași libertate și putere ca imaginea tomir, se supune zeilor împărăției morților și luptă cu demonii care locuiesc în acest regat Visul de aur s-a terminat Funcționarea culturii regatelor antice este cea care provoacă criza acesteia Rezolvând unele probleme, o persoană dă naștere altora, ca urmare, apar dezvoltarea și complicarea atât a culturii, cât și a persoanei în sine Deși "scenariile culturale de bază" devin mai complexe și se schimbă parțial în timp (de exemplu, în cultura regatelor antice, numărul zeilor și funcțiile lor a crescut constant, relațiile lor cu oamenii și spiritele au devenit și mai complicate), cu toate acestea , un "nucleu" neschimbat rămâne în fiecare cultură Într-adevăr, în aceeași cultură a regatelor antice, următoarele idei au rămas neschimbate: credința în zei, o credință fermă că o persoană trebuie să le asculte și să facă sacrificii, înțelegerea acțiunilor lor ca împreună cu zeii Analiza arată că "nucleul culturii" este determinat de tipul principal de organizare, în acest caz, a fost diviziunea muncii și sistemele de control strict (megamașini) Atâta timp cât nucleul culturii este constant, scenariile culturale de bază funcționează, asigurând desfășurarea și implementarea principalelor procese culturale În același timp, ele rezistă tuturor "stresurilor" cauzate de actualizările scenariului de bază inițial De exemplu, îmbunătățirea culturii regatelor antice a scenariului cultural de bază în ceea ce privește interpretarea naturii regelui (el nu este doar un om, ci și un zeu), desigur, a creat o anumită tensiune, pentru că, ca om, regele făcea lucruri ciudate pentru zei și invers, ca zeu, el a condus adesea să fie ciudat pentru un om Dar, în timp ce nucleul principal al culturii a fost păstrat, preoții au explicat cumva aceste contradicții, iar astfel de explicații au trecut complet Întrucât toate inovațiile în cultură sunt încătușate de "lanțul de oțel" al scenariului cultural de bază și de organizarea stabilită a activității, pentru o lungă perioadă de timp toate inovațiile, chiar și cele care contrazic direct scenariile de bază, iau forma acestui scenariu, deci a vorbi, imita intrigile sale Într-o cultură care se stinge Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice mimica socială poate lua forme grandioase, acoperind aproape toate domeniile vieții culturale Un exemplu de astfel de mimă în cultura regatelor antice sunt scrisorile adresate zeilor, în care o persoană încearcă să-i controleze pe cei din urmă, precum și calculele destinului, în care preoții înșală direct zeii Iată două dintre ele "Doamne, tată, spune-mi! Așa zice Apil-Adad slujitorul tău: De ce mă neglijezi? Cine iti va da (altul) ca mine? Scrie-i zeului Marduk, care te iubește: să-mi ierte greșelile Să-ți văd fața, să-ți sărut picioarele Și uită-te la familia mea, mare și mică De dragul lor, ai milă de mine Lasă ajutorul tău să ajungă la mine" [ , p ] "Eclipsele de soare și de lună", scrie I Klochkov, "au prefigurat moartea sau, în orice caz, pericolul pentru viața țarului În funcție de poziția luminarilor, astrologii ar putea declara periculoși pentru o perioadă foarte lungă de timp, până la o sută de zile În acea perioadă, regele a fost trimis într-o reședință de țară, unde a fost numit "proprietar" și supus diferitelor restricții, în timp ce în palat era așezat o figurină înzestrată cu toate atributele externe ale puterii La sfârșitul perioadei periculoase, "regele înlocuitor" a fost ucis (prevestirea trebuie să se adeverească!), iar adevăratul rege s-a întors la palatul său" [ , p ] În primul caz, o persoană încearcă să-l controleze pe zeul suprem Marduk prin zeul său personal, în al doilea caz, preoții înșală zeii, strecurându-i un simplu țăran în loc de rege În ambele cazuri, acțiunile oamenilor contrazic direct scenariul cultural de bază (zeii văd totul, deci nu are rost să-i înșeli; ordinele vin doar de la zei, o persoană nu poate controla pe cei din urmă) Astfel, vedem că în realitate o persoană nu mai acționează în conformitate cu scenariul cultural de bază, ci este forțată să pretindă că rămâne în zona puterii sale Aici apar imperativele morale (amenințările de răzbunare din partea zeilor), care sunt menite să oprească tendințele periculoase în formarea comportamentului uman independent Cea mai puternică dintre ele este amenințarea cu pedeapsa veșnică în lumea următoare Viața de apoi se modernizează din nou: acum este o lume a judecății și a răzbunării pentru viața trăită * Înainte rapid acum din Egiptul Antic la Babilon Într-un caiet de lut există o astfel de problemă [ ; ]: "Două câmpuri - gar (gar este o măsură a ariei) Un câmp deasupra altuia este emis pentru gar Învață câmpurile (Apoi vine decizia) Rupe și în jumătate și vezi Adăugați și , obțineți Acesta este primul câmp Scădeți din Acesta este al doilea câmp " Vadim Rozin Gândire și creativitate În limbajul algebrei, starea acestei probleme și soluția ei arată astfel: X + Y = X - Y = X = ? U = ? : = : = + = - = X = Y = Decizia este absolut corectă Este puțin probabil ca aceasta și alte probleme similare să fi fost rezolvate pe baza algebrei sau geometriei, așa cum susțin istoricii matematicii, spunând că matematicienii babilonieni au gândit de fapt "algebric" ("geometric"), dar din anumite motive nu și-au notat calcule folosind formulele corespunzătoare Atunci cum au fost rezolvate aceste sarcini? Pentru a răspunde, voi recurge la tehnica "imersării în mintea unui babilonian", dar, desigur, nu pe baza abilităților mistice (sunt o persoană obișnuită), ci bazată pe "pădurile" reconstrucției Imaginați-vă, cititorule, că nu suntem noi, ci un scrib babilonian, la care au venit oameni aparținând regelui * Înclinându-se, oamenii regelui spun: "Ești un scrib priceput și înțelept, numele tău este celebru, ajută-ne cât mai curând Aveam două câmpuri de pământ, unul l-a depășit pe celălalt cu de gar, acest lucru este dovedit de scribul junior care ne-a luat impozit, a uitat de restul, Dumnezeu l-a lipsit de memorie Aseară, viitura râului a spălat pietrele de hotar, iar mânia zeilor a distrus granița dintre câmpuri Calculați rapid care sunt câmpurile noastre, deoarece aria lor totală este cunoscută - gar După ce a ascultat oamenii, scribul a început să se gândească Nu a rezolvat niciodată astfel de probleme El știa să măsoare câmpuri, să calculeze ariile câmpurilor, dacă erau date elementele acestora (lățime, lungime, linie de despărțire), a știut să împartă câmpurile în părți, să conecteze mai multe câmpuri între ele și chiar să afle latura unui câmp pătrat dacă aria lui era cunoscută S-a ocupat de mii de astfel de probleme, le-a învățat să rezolve la școală și și-a cunoscut atât de bine afacerea, încât în fața ochilor lui, parcă în viață, sunt tăblițe de lut cu soluții la probleme, desene de câmpuri și numere înscrise pe aceste desene El, scrib și profesor senior, face astfel de tăblițe în fiecare dimineață și le dă elevilor săi pentru a le copia Dar printre tăblițe nu există nimeni care să-l ajute acum, să-i spună cum să acționeze Scribul era pe cale să-i trimită pe oameni când și-a amintit brusc de sarcinile pe care le dăduse elevilor săi neglijenți pe tăblițe săptămâna precedentă Aceste sarcini erau asemănătoare cu ceea ce i-au spus cei care au venit Desene cu cifre și soluții au apărut în fața ochilor scribului Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Prima sarcină Un câmp de de gar (doar dimensiunea care a apărut după deversare) a fost împărțit la jumătate Învață fiecare domeniu Soluţie : = A doua sarcină Câmp gar și încă gar O secțiune egală cu gar a fost tăiată din primul câmp și adăugată la alt câmp Aflați câmpurile rezultate Soluţie - = + = A treia sarcină Două câmpuri gar și gar Cât de departe iese un câmp de celălalt Soluţie - = A patra sarcină Două câmpuri gar și gar au fost conectate Aflați câmpul rezultat Soluţie + = Scribul și-a amintit că, în timp ce rezolva el însuși aceste probleme, a fost surprins de ce diferența dintre câmpuri - gar - s-a dovedit a fi de ori mai mare decât dimensiunea zonei tăiate dintr-un câmp Și doar uitându-se la desen, și-a dat seama că această diferență este o secțiune dublă (este tăiată dintr-un câmp, acesta este de gar, și este atașat de celălalt, încă gar, împreună doar gar) Cât de asemănătoare sunt aceste sarcini cu ceea ce s-a întâmplat cu oamenii care au stat în fața lui Adevărat, diferența dintre câmpuri nu este de gar, ci de , dar nu contează, oricum, această diferență este de ori mai mare decât dimensiunea suprafeței adăugate Și apoi i-a dat seama scribului Din punct de vedere mental, el a adus un omagiu marii zeițe a lunii Ishtar, care i-a dat un semn ce să facă: trebuie să împărțiți de gars în jumătate (ca în problema în care câmpurile erau egale), apoi să scădeți dintr-un câmp obținut prin împărțire suprafata egala cu jumatate din gars, si taie-o la alt camp Iar scribul a început să scrie soluția primei probleme de tip nou din istoria Babilonului * Să folosim aceeași metodă pentru a prezenta mai viu materialul analizat mai sus despre piramidele egiptene și planul elitei egiptene antice Acum suntem preotul egiptean antic Ming * Marele preot al templului zeului "Ra" Ming a amintit de povestea piramidelor Totul a început în vremuri străvechi, cu mult înainte de nașterea lui Oamenii regelui i-au întrebat pe preoți de ce ar trebui să îndeplinească ordinele faraonului, pentru că este bărbat, nu preot Preoții sunt o altă chestiune, știu ei Vadim Rozin Gândire și creativitate limba zeilor Este imposibil să trăiești fără preoți, cum atunci oamenii vor cunoaște ordinele zeilor, cum vor ajunge cererile oamenilor la zei În templul cel mare al zeului soare, s-a adunat un sobor de preoți principali Au sacrificat trei berbeci sacri albi ca zăpada și s-au întors către zei Ieșind din visul divin, marele preot, stră-străbunicul lui Min, a spus: "Zeii au dezvăluit poporului egiptean un secret uimitor: faraonul nostru este un zeu viu Închinați-vă lui, au spus zeii, urmați-i toate ordinele " De atunci, toți faraonii au fost considerați zei Dar când au murit faraonii, preoții nu știau ce să facă, unde să-l însoțească pe decedat Ca om și rege al faraonului, a fost necesar să se îngroape cu mari onoruri Ca zeu, nu putea muri deloc, ce să facă? Era imposibil să faci o greșeală, zeii puteau fi supărați, nenumărate necazuri aveau să cadă asupra Egiptului În papirusurile sacre este scris că după moarte sufletul faraonului se întoarce în cer pentru a se contopi cu lumina strălucitoare Dar atunci ce să faci cu trupul faraonului și ce ar trebui pus în mormântul lui? S-a întrunit din nou Sinodul preoților principali Ieșind din visul divin, bunicul Minei a transmis poporului egiptean voința zeilor "Zeii glorioși, fie ca numele lor să fie veșnic glorificat, au spus că după moarte sufletul faraonului merge în cer și se contopește cu soarele Împreună cu Soarele, ea este curățată în fiecare noapte și renaște sub pământ în tărâmul zeului morții și renașterii, Osiris Ea înoată în întunericul Nilului subteran, se luptă cu dușmanul ei etern, șarpele Apep, și în fiecare dimineață devine învingătoare Trupul faraonului trebuie îngropat, Dumnezeu se va întoarce constant la mormântul faraonului pentru a comunica cu poporul său, insuflându-i putere și încredere în soartă Preoții erau adânci în gânduri Cum să înțelegeți voința zeilor? Este posibil să mergi imediat în rai și să cobori sub pământ? Unde se va mișca sufletul lui Dumnezeu, pentru că trupul se va putrezi, se va transforma în praf? De data aceasta ne-am hotărât să aducem taurul sacru la zei și să recurgem din nou la somn divin, dar pentru toată lumea De trei ori arhiereii au căzut într-un somn divin După trezire, voința zeilor a devenit clară În povestirea bunicului Ming, zeii au spus aceste cuvinte preoților "Popor egiptean, fă o scară prin care sufletul faraonului să se înalțe la cer Pentru a face acest lucru, dă mormântului regelui aspectul unui munte Pentru ca faraonul să intre în regatul lui Osiris, fă mormântul său o continuare a pământului Salvează trupul faraonului și împodobește-l" Bunicul Mina spune că preoții s-au certat îndelung, interpretând în diferite moduri voința zeilor, dar când au ajuns la un consens, au informat faraonul și întregul popor egiptean Faraonul a dat ordinul, iar cărturarii și sclavii săi au început să construiască mormântul, dându-i forma unei scări cu patru laturi care duce direct la cer Cu fiecare domnie, piramidele erau construite din ce în ce mai sus până ajungeau chiar pe cer Capitolul doi Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Pentru a da mormântului faraonului imaginea pământului însuși, pântecele lui, piramidele nu au fost construite ca o casă sau ca un palat, ci au fost așezate blocuri de piatră una peste alta, așa cum s-a turnat un deal de pământ Nu a mai rămas niciun spațiu gol în interiorul piramidei, totul era umplut cu piatră Piramidele au crescut direct din pământ, fiind continuarea acestuia Cadavrul faraonului a fost îmbălsămat, iar trupul și fața faraonului au fost acoperite cu haine magnifice și o mască de aur Drept urmare, când un zeu viu, coborât din ceruri, a vrut să intre în trupul său, l-a găsit la fel de frumos ca în timpul vieții faraonului, dacă nu chiar mai frumos Marele preot Ming le-a explicat preoților mai mici că piramidele, ca locuință permanentă a zeilor și loc în care sunt curățate și renaște, nu sunt doar sacre, ci și radiază putere și energie divină în întregul regat egiptean * În sfârșit, nu mai suntem noi Suntem un mare scrib Viața noastră pământească se apropie de sfârșit și, prin urmare, dictăm biografia noastră unui scrib junior * "Când eram în spatele fratelui directorului meu de lucrări, eram cu tabla lui de scris și îi căram setul de scris, în care cerneala era diluată Și l-au pus pe fratele meu stăpân al ziditorilor lui Faraon, iar eu am fost cu bastonul lui, pe care l-am purtat în urma lui Și toți, văzând bastonul, s-au închinat înaintea fratelui meu și a mea Și au numit un frate ca director al constructorilor, iar eu eram cel mai apropiat ajutor al lui Și l-au pus tâmplar la împărat și ziditor, iar eu am stăpânit pentru el peste cetate și am stăpânit peste satul care era al fratelui meu și am făcut tot felul de lucruri pentru el mult mai mult Și l-au numit pe frate ca prieten al singurului faraon și tâmplar al regelui și ziditorul în ambele case ale statului Și am numărat pentru el fiecare proprietate; erau mai multe lucruri în casa lui împotriva casei oricărui demnitar Și l-au numit conducător de lucrări și i-am repetat fiecare cuvânt după ce s-a plâns Am numărat pentru el proprietatea din gospodăria lui timp de de ani Nu am bătut niciodată un om în așa fel încât să apară mort sub degetele mele Nu am înrobit niciodată niciun popor acolo Și am acumulat mulți bani și am început să construiesc un mormânt pentru sufletul meu Ka I-am comandat maestrului portretul și sculptura mea și portretul economiei mele prospere și portretele soției și sclavilor mei Vadim Rozin Gândire și creativitate Doisprezece ani mai târziu, mormântul era gata, iar portretele păreau să fie vii Și am poruncit preoților sărbătoarea sufletească Și au venit preoții și mi-au mișcat sufletul și sufletul soției mele în portrete și sculpturi Festivalul sufletului avea loc dis de dimineață la răsăritul zeului "Ra" Și au venit preoții și mi-au atins portretele și sculpturile cu o toiagă și au spus: să se deschidă ochii și gura Iar marele preot a zis: "Dă-i ochii și gura lui Căci inima lui este dreaptă" Și portretele și sculptura au prins viață, iar sufletul meu Ka s-a bucurat Acum nu va muri niciodată, va trăi pentru totdeauna Și am făcut o înțelegere cu preoții ca ei să aducă mâncare lui Ka și să țină focul în mormânt Și a scris în papirus: "Nici un prinț să anuleze vreun contract viitor al altui prinț cu viitorii preoți" Acum voi muri în pace Sufletul meu trăiește în veșnicie Fie ca zeii să ocrotească Egiptul și Faraonul" Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Constituirea personalității medievale în scrierile lui Augustin În "Mărturisire" Augustin proclamă atitudinea față de cunoașterea lui Dumnezeu: " este necesar să Te cunoaștem mai întâi sau să Te chem Dar cine te va chema fără să Te cunoască?" Totuși, cum se poate cunoaște pe Dumnezeu, care, potrivit lui Augustin însuși, este mister și neînțeles? Și despre ce cunoaștere vorbește Augustin? "Când Îl voi chema", spune Augustin în "Mărturisire", "Îl voi chema în mine Doamne, Dumnezeul meu, există ceva în mine care să Te cuprindă Nu aș exista, al meu Doamne, nu aș exista deloc dacă nu ai fi în mine Nu, sau mai bine zis, nu aș exista dacă nu aș fi în Tine" [ , p - ] Sună ciudat aceste cuvinte: Dumnezeu este în mine, eu sunt în Dumnezeu Nu sunt Dumnezeu și omul despărțiți de un abis: Dumnezeu este acolo în cer, iar omul este aici pe pământ și ei nu se pot întâlni decât la Judecata de Apoi Cu toate acestea, Augustin spune ceea ce spune Pentru a înțelege gândurile sale ciudate, să ne oprim mai întâi asupra timpului în care a lucrat Augustin După emiterea edictului privind toleranța religioasă în și a Conciliului de la Niceea în , creștinismul devine factorul cultural de frunte În paralel, există o separare a clerului educat de lumea neinițiată și există o "necesitate de proiectare dogmatică a bisericii, care a întâmpinat dificultăți asociate cu diferite interpretări ale Treimii" [ , p ] Un alt factor important al acelei vremuri a fost sentimentul din ce în ce mai conștient al nepregătirii omului obișnuit de a înțelege și asimila doctrina creștină, în principalele ei trăsături deja construite Faptul este că păgânii și oamenii antici au început să se reverse în creștinism într-un flux larg "Bătrânul" proaspăt convertit (indiferent cine era - un german antic sau un roman) credea în mod tradițional că sufletul său, ca și elementele, face un ciclu de viață și moarte, că mulți zei conduc într-o lume despre care se crede că să fie neschimbat, că soarta unei persoane nu vine de la el depinde Dimpotrivă, s-a afirmat în învățătura creștină că sufletul uman se află într-o relație morală tensionată cu Creatorul și depinde complet de partea cui o ia o persoană Vadim Rozin Gândire și creativitate destinul lui Omul "nou" a văzut lumea ca fiind creată de Dumnezeu și "tranzitorie" Dumnezeu Însuși a fost înțeles nu numai ca lege și ființă (Tatăl și Duhul Sfânt), ci și ca persoană morală (Hristos) Ar putea bătrânul, care tocmai acceptase creștinismul, cu toată dorința de a înțelege noua învățătură, dacă ar vedea totul altfel? Evident nu Pentru a deveni un creștin adevărat, a trebuit să se schimbe și radical Este această sarcină pe care ideologii și asceții creștinismului o rezolvă și încearcă să-i ajute pe alți oameni obișnuiți să o rezolve "La mijlocul anilor secolul al IV-lea Paulin Nolansky s-a îndreptat către prietenul lui Augustin, Alipy, cu o cerere de a scrie despre experiența sa religioasă personală, adică despre viața lui, a redirecționat-o către Augustin, care a îndeplinit și a îndeplinit în exces cererea, spunând atât despre Alipius, cât și despre sine: "Mărturisirea" a fost scris în - Astfel, s-a dezvoltat un canon de scriere care răspunde nu numai nevoilor personale intelectuale și spirituale, ci și cererilor din exterior, exprimând nu doar aspirația către Dumnezeu, ci și aspirația către o persoană pe care Dumnezeu a ales-o pentru comunicare Această ambiguitate se exprimă și în actul de spovedanie ca atare, conform căruia mărturisirea este o poveste zgomotoasă despre păcate, care este precedată de transformarea în conștiință, sau, după cum spunea Augustin, la omul interior, gândind în tăcere" [ , p ] De remarcat că Augustin și-a îndeplinit în exces sarcina nu numai din punct de vedere al volumului, el, pe lângă prezentarea experienței și a drumului său religios, a fost nevoit să schițeze o descriere a omului nou, să discute despre esența și diferența lui față de omul vechi În același timp, Augustin nu se putea baza decât pe el însuși, deoarece în sine a avut experiența transformării omului vechi și a nașterii unui om nou - un creștin După cum scria Tatian: "Nu încerc, așa cum fac de obicei mulți oameni, să-mi confirm gândurile cu opiniile altora, ci spun ceea ce am văzut și am învățat eu însumi De aceea mi-am luat rămas bun de la aroganța romană și de la elocvența rece ateniană, de la diferite învățături și am acceptat filosofia noastră barbară" [ , p ] Cu toate acestea, cum, bazându-se pe sine, a fost posibil să se creeze, așa cum am spune astăzi, o nouă imagine antropologică a unei persoane, fără de care nu ar fi posibilă nici formarea culturii medievale, nici formarea gândirii medievale? Cred că, pe baza unei atitudini ezoterice În epocile istorice precum cea luată în considerare, o nouă imagine a unei persoane poate fi creată doar prin eforturile unor indivizi care merg înainte în timp Dar acești indivizi trebuie să se bazeze pe ceva în mișcarea lor înainte Studiile din ultimele decenii arată că, de regulă, acestea sunt inspirate de idei ezoterice De exemplu, Platon, după cum știți, urmând lui Pitagora, credea că scopul vieții umane este atingerea nemuririi (după cum a spus el, înțelepții caută să-și "termine zilele cu fericire"), Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie ceea ce este posibil pentru că sufletul uman, de natură divină, poate, în anumite condiții (a avea grijă de sine, angajându-se în filozofie și matematică), să amintească lumea perfectă a ideilor, unde este tocmai locul vieții fericite Ezoteric nu numai că crede în realitatea adevărată (de exemplu, lumea ideilor sau viața veșnică în sânul lui Dumnezeu), dar o cunoaște în mod activ, nu atât de mult așteptând ca el să intre în adevărata realitate, cât își îndreaptă întreaga viață către dobândind această realitate Unul dintre cele mai importante principii ezoterice este o schimbare radicală în sine, fără de care, potrivit ezoteriştilor, este imposibil să câştigi realitatea adevărată "Mărturisirea" lui Augustin în multe privințe poate fi considerată nu doar un text filosofic și religios, ci și un text ezoteric De regulă, învățăturile ezoterice încep cu o critică a formelor de viață și de cultură existente ca fiind neautentice și iluzorii Iar în "Mărturisire" multe locuri sunt dedicate criticii directe sau indirecte a formelor păgâne de viață și a filosofării Totuși, aici Augustin tocmai calcă pe urmele altor gânditori creștini care, începând din secolul al II-lea, critică politeismul, modul de viață al cetățenilor Imperiului, ideile străvechi despre sufletul omului și esența lumii, etc Un alt complot important al învățăturilor ezoterice este o descriere a unei tulburări spirituale care apare unei persoane care, pe de o parte, realizează imposibilitatea existenței obișnuite în lumea obișnuită și, pe de altă parte, ajunge la ideea mântuirii , care conține credința în existența realității și a vieții adevărate Pentru Augustin, adevărata realitate este Dumnezeul creștin Descoperirea acestei realități este precedată de o grea luptă spirituală a lui Augustin cu sine însuși "O, cât de mult îmi doream să obțin această fericire, doar nu prin motive exterioare, ci din propria mea voință Și voința mea, din păcate, în acel moment nu era atât în puterea mea, cât în puterea dușmanului meu Între timp, s-a născut în mine o nouă voință - să Te slujesc cu abnegație și să mă bucur de Tine, Dumnezeul meu, ca singurul sursă de adevărate plăceri Dar această voință era încă atât de slabă încât nu putea birui voința care mă domina deja Astfel, două voințe s-au luptat în mine, cea veche și cea nouă, cea trupească și cea duhovnicească, iar în această luptă sufletul mi s-a sfâșiat Între timp, eu, care am servit ca câmp de luptă, eram la fel Din propria mea voință, am ajuns în punctul în care am făcut ceea ce nu voiam să fac Nu mi-am cerut scuze N-aș putea spune că tocmai din acest motiv nu mă lepădasem încă de lume și nu Te-am urmat, pentru că nu cunoșteam adevărul; nu, știam adevărul, dar, legat de pământ, am refuzat să lupt pentru Tine Am aprobat un lucru și am urmat altul" [ , p - ; , p ] Pentru a urma calea ezoterică, o persoană trebuie să găsească o bază solidă pentru viață și gândire, independentă de cele acceptate Vadim Rozin Gândire și creativitate în cultură, fundamente comune În ezoterism, o astfel de bază este de obicei ființa personală a ezoteristului, totuși înțeleasă deja în modul de existență adevărată Pentru Augustin, acesta este "omul interior" care comunică direct cu Dumnezeu Dar cum se poate fi sigur că omul interior nu este o înșelăciune a sentimentelor sau a imaginației lui Augustin, pentru că alți gânditori neagă adevărata realitate a ezotericului, dimpotrivă, susțin că altceva există? Răspunsul ezoteristului este acesta: criteriul certitudinii și adevărului în existența mea, în evidența realității adevărate pe care o dobândesc Augustin spune: cum să mă îndoiesc de existența lui Dumnezeu, dacă toată existența mea confirmă acest lucru, dacă mă aflu cu Dumnezeu chiar în paradis (adică în adevărata realitate) "Și noi înșine", scrie Augustin, "recunoaștem în noi înșine chipul lui Dumnezeu, adică această Treime cea mai înaltă Căci și noi existăm și știm că existăm și iubim această ființă și cunoaștere a noastră Referitor la aceste trei lucruri, nu ne este frică să fim înșelați de un fel de minciună care are aparența de plauzibilitate Fără fantezii și fără joc de fantome, este extrem de sigur pentru mine că exist, că știu asta , pe care o iubesc Nu mă tem de nicio obiecție față de aceste adevăruri din partea academicilor care ar putea spune: "Dar dacă ești înșelat?" Dacă sunt înșelat, de aceea exist deja Căci cine nu există nu poate fi, desigur, înșelat" [ , p - ]* "Omul interior", notează Neretina, "începe cu dragostea pentru Dumnezeu, această iubire este generată de "o anumită lumină și o anumită voce, o anumită aromă și o anumită hrană și anumite îmbrățișări" [ , p ] "Această lumină, voce, aromă, mâncare, îmbrățișarea persoanei mele interioare", citim în "Mărturisire", "unde lumina strălucește asupra sufletului meu, care nu este limitat de spațiu, unde sună vocea, pe care timpul nu o va face liniște, unde se revarsă aroma, care nu va fi suflată de vânt, unde mâncarea nu își pierde gustul când este plină, unde îmbrățișările nu se deschid din sațietate Asta iubesc eu, iubindu-l pe Dumnezeul meu" [ , p ] Dar poate că toate acestea sunt metafore și litere frumoase? În niciun caz Ezotericul, care a ajuns în sfârșit la adevărata realitate, nu numai că o simte destul de firesc, dar își experimentează și cele mai intime dorințe, se trezește prins de evenimente la care a visat de mulți ani Caracterul ezoteric al experiențelor lui Augustin confirmă o altă observație Multi ezoteristi subliniaza ideea ca se poate intra in adevarata realitate doar daca se reuseste sa reduca complet sentimentele si gandurile obisnuite, daca constiinta umana se afla intr-o stare de activitate interna, fara a se manifesta in exterior Când se întâmplă acest lucru, realitatea reală * În filosofia timpurilor moderne, argumente similare sunt reproduse de Descartes, formulând faimosul "cogito ergo sum" Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie nostalitatea va veni de la sine și o persoană va experimenta fericirea reală, pentru că va atinge mântuirea Dacă, scrie Augustin, agitația cărnii încetează într-o persoană, ideile de pământ, apă și aer dispar, sufletul însuși devine tăcut, părăsindu-se, fără să se gândească la sine, dacă este liniște deplină, atunci Dumnezeu însuși va vorbi , și vom auzi Cuvântul Său nu din buzele trupești, nu în ghicitori și asemănări, ca acum, când ne-am pierdut cumpătul și ne-am atins repede de Înțelepciunea veșnică, care este deasupra tuturor Dacă o astfel de stare ar putea continua, dacă viața veșnică este așa cum a fost acest moment al realizării, atunci nu este ceea ce spune: "Intră în bucuria stăpânului tău"? După ce a găsit o bază solidă în personalitatea și realitatea sa adevărată, ezotericul începe o dublă lucrare complexă: pe de o parte, el cunoaște adevărata realitate care i-a fost revelată, pe de altă parte, se schimbă, se reface într-o direcție care îi permite în cele din urmă să intre în această realitate Studiile mele despre învățăturile ezoterice arată că dispozitivul adevăratei realități a ezotericului corespunde idealurilor și personalității sale, cu alte cuvinte, putem spune că, intrând în adevărata realitate, ezotericul "zboară în sine" sau, dacă înțelegem acest lucru procesează rațional, că sub formă de experiențe și cunoștințe ezoterice, el își reflectă personalitatea Dar, în același timp, sub forma unei reflectări a personalității sale, ezotericul cunoaște lumea din jurul lui Toate aceste momente pot fi urmărite în opera lui Augustin Într-adevăr, el îl cunoaşte nu numai pe Dumnezeu, ci prin Dumnezeu şi sufletul său; cunoscându-se pe sine, Augustin învață simultan cum sunt aranjate Dumnezeu și creațiile sale Începem să înțelegem de ce Augustin consideră că este posibil să-l studieze pe Creator și, de asemenea, de ce studiul realității din scrierile lui Augustin se revarsă constant în studiul sinelui (sufletului) și invers De exemplu, discutând despre modul în care Dumnezeu a creat lumea din nimic, Augustin aseamănă actul creației divine cu actul propriei sale gândiri, drept urmare reușește să înțeleagă cum și-a putut realiza Creatorul planul (la urma urmei, în cursul gândindu-ne, în mintea noastră se nasc lumi întregi) Discută despre natura timpului, Augustin ajunge la concluzia că timpul nu este altceva decât "întinderea sufletului însuși" "Logica lui Augustin", scrie Neretina, "este paradoxală Rămâne la fel atunci când încercăm să analizezi "nimic" Pentru Augustin, este evident că nu a existat nimic din care Dumnezeu să poată crea lumea Dumnezeu este un Gând, Gândul, după cum am văzut, este întotdeauna asociat cu direcționarea atenției către ceva și în conformitate cu prezentul " Nimic" nu este Dumnezeu și nu a creat "aproape nimic", adică cerul și pământul, ci în mod invizibil între ele; un salt de gândire care se transformă instantaneu în acțiune, care este Începutul propriu-zis, pe care Augustin îl identifică cu înțelepciunea" [ , p - ] Și iată un fragment din reflecțiile lui Augustin asupra timpului Vadim Rozin Gândire și creativitate "Înțeleg bine că toate corpurile se mișcă în timp; dar că mișcarea trupurilor în sine constituie timpul însuși, nici eu nu înțeleg, nici tu mă inspiri În tine, sufletul meu, măsor timpii Tensiunea constantă a sufletului nostru își transpune viitorul în trecutul său, până când este complet epuizat și nu se va transforma în întregime în trecut mi se pare că timpul nu este altceva decât întindere, dar ce? nu stiu; poate chiar sufletul" [ , p - ; , p ] În studiul sufletului, interpretarea ezoterică a personalității îl conduce pe Augustin să evidențieze memoria-minte și voința În memorie, spune Augustin, "Mă întâlnesc cu mine însumi", în același loc mintea "acceptă" totul pliat (adică ceea ce am reușit să-mi amintesc) pentru "prelucrare și reflecție" ulterioară [ , p ] "Mintea", scrie Neretina, "identică cu sufletul, se dovedește, după Augustin, locul unde are loc "procesul de adunare", adică de adunare, iar aceasta se numește în sensul propriu "gândire" " [ , p ] Dar dacă ne amintim că gândul are capacitatea de a crea, atunci se dovedește, în concordanță cu logica ezoterică, că memoria și mintea sunt condiția activă a existenței adevărate, a ființei Reflectând și amintindu-și, ezotericul descoperă adevărata realitate și intră în ea În paralel, ezotericul trebuie să se schimbe pe sine și, prin urmare, să se schimbe Condiția necesară pentru aceasta este voința omului Dar din nou, voința umană este cuprinsă prin voința Creatorului Voia lui Dumnezeu ("Facă-se voia Ta"), notează P Gaidenko, este una dintre intuițiile centrale ale religiei creștine, expresia cea mai adecvată a evlaviei creștine; pentru a-L defini pe Dumnezeu în termeni de voință, dorința este o trăsătură specifică a teologiei creștine Și încă o observație confirmă natura ezoterică a eforturilor lui Augustin Ezoteristul este forțat în mod constant să afirme contradicțiile dintre aspirațiile sale ideale și dorințele și obiceiurile reale (teoretic, el ar trebui să ia întotdeauna hotărât partea primelor, dar acest lucru nu funcționează întotdeauna) Deci, Augustin, vorbind despre modul în care a ajuns la credință, își amintește că sufletul său a refuzat să se supună, dar asta, potrivit lui Augustin, nu înseamnă că într-o persoană există două suflete diferite - binele și răul "Am aprobat un lucru", se plânge Augustin, "și am urmat altul Corpul era mai dispus să se supună sufletului decât sufletul însuși în împlinirea voinței sale celei mai înalte, apa și aceeași substanță a mea, în timp ce părea ca o singura dorinta ar fi de ajuns pentru asta ca vointa sa o puna in actiune Dar sa dispara din prezenta Ta, Doamne cei care, vazand doua vointe in lupta duhului nostru, afirma ca exista două principii spirituale de natură opusă în ea, unul bun și celălalt rău Hrănind astfel de gânduri nelegiuite, ei înșiși se recunosc ca fiind răi; între timp, am putea fi amabili dacă am renunța la aceste gânduri" [ , p - ; , p ] Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Să fim atenți încă o dată: destul de în spiritul ezoterismului, Augustin transformă reflectarea sufletului și experiența sa religioasă în sacr și invers De exemplu, Augustin explică alegerea finală în favoarea lui Dumnezeu prin faptul că Dumnezeu l-a "răscumpărat": "M-am hotărât în fața ochilor tăi să nu rup brusc cu slujirea mea, ci să mă îndepărtez în liniște de această lucrare cu limba în vorbărie comerț plecați, ca de obicei, în vacanță, dar să nu mai fiți sclav corupt: am fost răscumpărat de Tine" [ , p ] Remarca Neretinei poate fi înțeleasă în același sens "Să repetăm", scrie ea, "prin studiul judecăților intelectuale interne, al ideilor, prin analiza a ceea ce sunt organele de simț, memoria, imaginile, prin problematizarea timpului, cuvintele lui Augustin arată existența lui Dumnezeu" [ , p ] Dar ezoterismul a fost o formă, în timp ce esența operei lui Augustin în interpretarea noastră se reduce la construcția de scheme și imagini ale unei personalități medievale, orientate spre Sfânta Scriptură și opera de restructurare a bătrânului O caracteristică a personalității medievale este o dialectică specifică a libertății și necesității, a cărei esență a fost recunoașterea, în cadrul relațiilor corporative și al credinței în Dumnezeu, a libertății personale a unei persoane "Chiar și cele mai înalte drepturi", scrie X Ortega y Gasset, "s-au dovedit a fi consecința directă a puterii personale Astfel, ideea antică romană și actuală că o persoană este înzestrată cu toate drepturile de la naștere este complet opusul spiritului germanic Acesta din urmă a purtat inevitabil amprenta unei personalități remarcabile Indivizi, nu un "individ" În primul rând, drepturile trebuiau câștigate, apoi trebuiau apărate" [ , p ] "Un adversar al ideii de personalitate în Evul Mediu", comentează Neretina la această afirmație, "poate exclama: ei bine, potrivit lui Ortega, se dovedește că o persoană depinde numai de ea însăși, dar cum rămâne cu Dumnezeu, în care o persoană este complet închisă? Dar nu ar trebui să simplificăm nici pe Ortega, nici pe Augustine O persoană își dă seama că este în întregime în mâna lui Dumnezeu, dacă el însuși, exclusiv prin sine, își îndreaptă voința, sufletul, intelectul către cunoașterea de sine, în urma căreia se află față în față cu Dumnezeu și numai în sfârşitul îşi dă seama că este în mâna lui Dumnezeu Fără acest început de sine, nu se pune problema vreunui creștinism adevărat și nu poate exista, așa cum nu poate exista o persoană medievală fără liber arbitru, așa cum scrie cu încredere Augustin" [ , p ] Severin Boethius rezolvă problema libertății și necesității oarecum diferit decât Augustin În ultima sa lucrare, Mângâierea filosofiei, scrisă înainte de moartea sa în închisoare, el întreabă de ce îngăduie Dumnezeu nedreptatea Se pune această întrebare, care este direct legată de soarta lui Boethius, atunci când se discută problema naturii "întâmplării", care, în prezența providenței divine, pare să nu mai aibă loc "Mai strălucitor și mai definit", scrie Boethius, "datoria înțelepciunii este conturată atunci când Vadim Rozin Gândire și creativitate feminitatea domnitorului se extinde cumva la popoarele supuse Așa se întâmplă când închisoarea, moartea și alte pedepse impuse de lege se întorc împotriva celor mai criminali cetățeni, pentru că sunt creați pentru asta Dar dacă se întâmplă contrariul, iar oamenii buni culeg pedepsele pentru crimele altora, iar recompensele datorate virtuții sunt luate de cei răi, asta provoacă o mare surpriză și vreau să știu de la tine care este cauza unei asemenea nedreptăți și fărădelege Aș fi mai puțin surprins de asta dacă aș crede că șansa oarbă stăpânește lumea Dar uimirea mea nu cunoaște margini, căci Dumnezeu, care stăpânește peste toate, în loc să dea dulce celor buni și amar celor răi, dimpotrivă, înzestrează binelui cu o soartă aspră, iar răului cu tot ce-și doresc Dacă nu este generată de anumite cauze, atunci, deci, este cauzată de întâmplare" [ , p ] Boethius vede rezolvarea acestei ciocniri într-o interpretare specială a cazului nu ca pe o realitate, ci ca pe un "semn al providenței", al cărui sens este ascuns omului Cu toate acestea, prin realizarea unui act rezonabil, moral, caracterizat printr-o orientare către Bine (Dumnezeu), o persoană încetează să mai fie sclavul întâmplării Sensul providenței, potrivit lui Boethius, nu este acela de a comunica necesitatea lucrurilor, în care însăși posibilitatea întâmplării este exclusă și totul revine la ideea de soartă, ci de a fi un semn al necesității implementării lor în viitor Esența semnului este de a desemna ascunsul, dar nu de a crea esența semnificatului "În consecință, ceea ce se va întâmpla în viitor nu este necesar până în momentul în care se întâmplă, și nefiind găsit existența, nu conține nevoia de apariție în viitor" Ideea unui act ca mântuire a sufletul devine unul dintre cele mai importante pentru (Boethius) O acțiune este din nou pasul liberului arbitru al unei ființe înzestrate cu rațiune Cazul depinde de ce putere a minții este înzestrată această creatură, întrucât "are libertatea de a dori sau de a nu dori, dar nu în mod egal" [ , p - ] Să revenim la Augustin Conturând schemele și imaginile unei personalități medievale, Augustin, pe de o parte, a creat condițiile pentru constituirea și formarea acestei personalități, pe de altă parte, posibilitatea fundamentală de a gândi la ea Într-adevăr, formarea unei personalități presupune formarea unui comportament independent, personal al unei persoane (cum am subliniat, într-un sens specific medieval) La rândul său, comportamentul independent este imposibil fără semiotici și idei speciale care definesc "imaginea despre sine" Schemele și imaginile personalității medievale conturate de Augustin îndeplinesc doar această funcție, adică stabilesc "imaginea de sine", cu ajutorul căreia persoana medievală începe să construiască un comportament independent și să stabilească relații cu alte persoane și autorități Pe baza acestor scheme şi Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Chemarea unei persoane medievale este, de asemenea, conștientă de sine și se ceartă despre sine, dobândind noi cunoștințe Addendum În opera lui Platon și Augustin, filozofia și ezoterismul sunt încă îmbinate, deoarece nu s-a format o reflectare specifică a atitudinii și experienței ezoterice În tratatele lui Pseudo-Dionisie Areopagitul, scrise în prima jumătate a secolului al VI-lea, găsim o învățătură ezoterică destul de dezvoltată (Neretina o face referire la teologia mistică) Pseudo-Dionisie formulează clar cele trei prevederi principale ale ezoterismului: că există două realități - lumea obișnuită și cea adevărată (Dumnezeu), și este a doua care are valoare, că scopul principal al vieții este dobândirea realității adevărate și, în sfârșit, că condiția pentru aceasta este persoana de transformare și transfigurare, inclusiv munca spirituală și psihotehnică "Zeitatea", scrie Pseudo-Dionisie, "este mai presus de orice cuvânt și orice cunoaștere și, în general, rezidă de cealaltă parte a ființei și a gândirii" [Cit conform: , p ] Spre deosebire de lumea obișnuită, adevăratul, adică Dumnezeu, este ceva "excluzând complet orice schimbare, proprietate, viață, imaginație, reprezentare, nume, minte, gândire, gândire, esență, stare, fundament, limită, infinit, adică totul, ceea ce este inerent ființei" [ , p - ]* Scopul vieții unei persoane urmând calea ezoteric, Pseudo-Dionisie îl numește "inițiat" - "îndumnezeire" și dobândirea cunoștințelor "supramentale ("adevărate, pure și uniforme") " În același timp, se subliniază că inițiatul nu ar trebui să-și transfere cunoștințele către neinițiați, adică această cunoaștere este tocmai "ezoterică" (secretă) "Aveți grijă ca nimeni dintre cei neinițiați să nu audă despre aceste lucruri; așa că îi numesc pe oameni care sunt înfundați în mijlocul existenței, imaginându-și că nu există nimic supraesențial asupra existenței și gândind cu propria minte să-L înțeleagă pe Cel Care "și-a făcut întunericul acoperirea" [ , p ] Pentru a diviniza, inițiatul, pe de o parte, trebuie să direcționeze toate forțele sufletului său către soluționarea acestei probleme (așa cum scrie Pseudo-Dionisie, "se străduiește cu sârguință spre contemplații misterioase", care se desfășoară "într-un mod irezistibil, detașat și pur * Un astfel de Dumnezeu seamănă remarcabil cu Nirvana lui Buddha "Inițiatorul tuturor lucrurilor", scrie Pseudo-Dionisie, "nu este un corp și nu are nici imagine, nici formă, nici volum; nu ocupă spațiu, este invizibil și nu are atingere sensibilă " Iată ce spune Buddha despre Nirvana "Sunt discipoli, locuri unde nu există pământ, apă, lumină, aer, spațiu infinit, minte infinită, nici certitudine, nici distrugere de idei și non-idei, nici această lume, nici acea lume, nici soare sau luna Aceasta, ucenicilor, nu o numesc răsărire, nici proces, nici stare, nici moarte, nici naștere Este fără temelie, fără continuare, fără oprire - acesta este sfârșitul suferinței " Vadim Rozin Gândire și creativitate frenezie de la sine și de tot ce există" [ , p ]), pe de altă parte, trec printr-o serie de etape de lucru și transformare Mai întâi trebuie să renunți la "tot ce este vizibil și din simțuri" și "purifică-te", aceasta include și "ghiciri speciale" despre principiul divin "După finalizarea purificării, adică "cu inactivitatea completă a energiilor cognitive", cel care vrea să-L cunoască pe Dumnezeu "cu partea sa cea mai bună se unește cu complet Incognoscibil" Pe granița, peste care pășește cel care înțelege principiul superior, are loc un fel de transformare: în ochii lui Dumnezeu, cunoașterea umană supremă devine "deplină ignoranță" După ce a trecut prin toate etapele ascensiunilor, cunoaștetorul se cufundă în întuneric Acest întuneric are însă o optică aparte: este translucid Rugăciunea este instrumentul prin care această "ignoranță perfectă" este transformată în "cunoaștere supramentală" Într-o astfel de stare, Divinul "adună", sau "înglobează", "prinde" o persoană" [ , p ] Neretina arată că Pseudo-Dionisie interpretează și experiența mistică a inițiatului "sub forma unei scări ierarhice a înțelegerii, unde ierarhia este subordonată ideii de imitație a lui Dumnezeu, bazată pe principiile proporționalității și analogiei Însăși crearea unei astfel de ierarhii a avut un impact semnificativ asupra vieții medievale, marcând pietrele de hotar ale înțelegerii mistice a lui Dumnezeu Gândirea prin analogie este primul act de cunoaștere a lui Dumnezeu ca Cauză a ființei, "cunoașterea prin ignoranță" este al doilea "act divin" de înțelegere Cunoașterea prin ignoranță constă într-o renunțare treptată la tot ceea ce există, forțând mintea să iasă din sine și să se unească supramental cu Înțelepciunea, ajungând la iluminare" [ , p - ] Neretina vede semnificația operei lui Pseudo-Dionisie, în special, în faptul că, contrastând rigid viața obișnuită a Divinului, starea interioară a lui Dumnezeu și evenimentele care pot fi trăite, el a făcut mitologia imposibilă și în același timp timpul a deschis calea teologiei "Teologia este despărțită printr-o linie ascuțită, un văl, de viața profană Ideea unei acoperiri, a unui văl a început să joace un rol important în înțelegerea ideii de transfigurare, o pregătire serioasă, intensă a sufletului pentru o altă lume Această pregătire este asociată cu o înțelegere diferită a experienței decât în mit Biserica, liturghia, predica, sacramentele (împreună cu concentrarea spirituală) formează o experiență mistică personală a unui anumit eveniment trăit de un creștin Nu se pune problema vreunei vieți a lui Dumnezeu, în timp ce în mit nu există graniță între viața lui zeii și viața oamenilor, iar aceea și cealaltă sunt vizibile" [ , p - ] Dacă ținem cont de logica mea de raționament, atunci contribuția lui Pseudo-Dionisie poate fi înțeleasă ca creând premisele formării unei personalități medievale Doar spre deosebire de Augustin, Pseudo-Dionisie se bazează pe o altă versiune "mistică" a experienței ezoterice În ea, adevărata realitate este mai rigidă și Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie prin urmare, decât la Augustin, se opune vieții obișnuite, în plus, calea către Dumnezeu este înțeleasă mai fără compromis, ca o transformare decisivă a întregii personalități Totuși, din punctul de vedere al premiselor personalității medievale, ambele contribuții (Augustin și Pseudo-Dionisie) se completează reciproc Experiența studierii drumului creator al lui Michel Foucault Foucault al meu Îmi amintesc de începutul unui articol minunat de Marina Tsvetaeva "Pușkinul meu" Acolo, Marina scrie că, rănindu-l pe Pușkin în stomac, Dantes ne-a rănit pe toți [ ] Nu puteți exprima o atitudine umanitară mai bună față de autor Voi încerca acum să reflectez la "rana" mea, ceea ce mă face părtinitoare față de Foucault De fapt, vorbim despre două puncte: opera lui Foucault și personalitatea sa Făcând cunoștință cu lucrările lui Foucault, mi-am dat seama că sistemul său de vederi este aproape de metodologic și mă consider un metodolog în filosofie Pentru abordarea metodologică, dacă avem în vedere tradiția MMK (Cercul Metodologic de la Moscova), după cum se știe, aceasta se caracterizează prin: o abordare istorică, plasând în centrul studiului și constituirii activității, gândirea și activitatea gândirii , ideea practicii și culturii sociale ca condiții pentru funcționarea și dezvoltarea gândirii și activității, o atitudine față de deobiectivizarea conceptelor, un interes constant pentru analiza cunoștințelor și conceptelor etc Foucault are idei și concepte oarecum diferite, de exemplu, discursul, dispozitivul, regulile și practicile, dar, cu toate acestea, susțin că sistemul său este legat de cel metodologic De exemplu, Foucault a subliniat în repetate rânduri că nu este doar un istoric, ci un istoric al gândirii (adică este interesat, să zicem, nu atât de istoria sexului, cât de gândirea despre sex) Nu se limitează la analiza anumitor fenomene, ci critică și dezobjectivează reprezentările și conceptele în care sunt gândite Foucault a propus un astfel de mod de reconstrucție istorică a fenomenelor atunci când acestea sunt interpretate ca fiind generate (constituite) în practicile sociale, precum și în discursuri Acest mod de gândire este destul de comparabil cu cel metodologic, unde orice fenomen este considerat ca un artefact și în contextul practicii, activității și gândirii sociale Noțiunea de dispozitiv, folosită pe scară largă de Foucault (prin dispozitiv înțelege unitatea discursului, constituind practici și relații sociale), în opinia mea (care necesită însă o reconstrucție adecvată), este apropiată de conceptele de activitate și activitate mentală Dar dacă sistemul lui Foucault este legat de cel metodologic, atunci întrebarea este, cum a ajuns el la astfel de opinii? Ideea, desigur, nu este doar în metodologie, ci în logica gândirii care duce la idei similare Vadim Rozin Gândire și creativitate Nu mai puțin atractivă pentru mine este personalitatea lui Foucault Pe de o parte, era o persoană obișnuită, un "erou tipic al timpului nostru", în sensul că nu a scăpat de multe dintre problemele care sunt caracteristice unui gânditor și intelectual modern Fiind complet singur, mai ales în tinerețe, a experimentat acut orientarea sa sexuală anormală, nu a avut o familie în sensul obișnuit al cuvântului (deși Foucault a locuit cu prietenul său apropiat de mulți ani), a suferit de probleme existențiale și a murit de SIDA Pe de altă parte, Foucault a fost o persoană activă social, inițiatorul unui număr de inițiative sociale cunoscute (de exemplu, organizatorul mișcării "antipsihiatrie"), a criticat aspru societatea burgheză modernă, a încercat toată viața să rezolva probleme existențiale, considerate gândirea ca una dintre principalele valori Pentru mine personal, ambele aspecte ale personalității lui Foucault sunt destul de atractive (cu excepția orientării sexuale) și aș dori să înțeleg cum au influențat opera lui Foucault Dar Foucault mă interesează din altă parte Aș dori să urmăresc și să înțeleg mișcările și logica gândirii sale În acest caz, sunt posibile două cazuri diferite: considerentele materiale și teoretice pot fi organizate destul de clar, adică se va obține o interpretare ca rezultat, iar al doilea caz - unul nu poate fi realizat, cu alte cuvinte, două sau mai multe interpretările creativității vor fi la fel de plauzibile Alegerea uneia dintre interpretările alternative este determinată de preferințele și atitudinea mea față de autorul studiat La fel este și cu Foucault: dacă reușesc să creez două versiuni complet plauzibile ale operei sale, voi alege una care să corespundă lui Foucault al meu Contextul sociocultural al operei lui Foucault Direcția principală de mișcare a gândirii sale Deși unele împrejurări ale vieții lui Foucault și influențele individuale asupra lui vor fi luate în considerare aici, nu intenționez să înfățișez problema ca că ei au fost cei care au determinat ideile și opera lui Foucault Aceste circumstanțe și influențe au creat un fundal favorabil pentru ideile corespunzătoare, nici mai mult, nici mai puțin În scrierile sale recente, Foucault îi atribuie lui Platon conceptul de "epimelie" - literalmente "grijire de sine", care, potrivit lui Foucault, a fost influențat de atitudinile politice ale lui Platon: capacitatea de a avea grijă de sine era o condiție prealabilă pentru a avea grijă de ceilalți (adică acțiune politică) Dar în această privință, se amintește involuntar de imperativul maicii Foucault, căreia îi plăcea să repete: "Ceea ce este important este să te descurci pe sine" [ , p ] Cu toate acestea, poate mai semnificativ, Foucault a crescut într-o atmosferă de anticipare a celui de-al Doilea Război Mondial Amploarea evenimentelor din acest timp a determinat probabil atât semnificația, cât și natura problemelor care l-au îngrijorat pe Foucault toată viața Iată cum el însuși, în starea sa de adult, a reflectat acest moment "Amenințarea cu războiul", își amintește Foucault, "a fost durerea noastră Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie umbrela, cadrul existentei noastre Evenimentele care au loc în lume - într-o măsură mult mai mare decât viața de familie - au fost substanța memoriei noastre Spun "al nostru" pentru că sunt sigur că majoritatea băieților și fetelor de atunci au avut o experiență similară Intimitatea noastră era într-adevăr în joc Poate de aceea sunt fascinat de istorie și de relația care există între experiența personală și evenimentele în care cădem Cred că acesta este punctul de plecare al dorinței mele teoretice" [ , p ] Să fim atenți la două puncte: interesul pentru istorie și problema participării la ea; vom vedea în continuare că ambele fac într-adevăr posibilă înţelegerea uneia dintre direcţiile principale ale căutării intelectuale a lui Foucault Dacă avem în vedere perioada educației în învățământul superior (Foucault a studiat la Paris la Școala Normală Superioară), atunci interesul lui Foucault pentru istorie este completat, pe de o parte, de pasiunea lui pentru filozofie, în primul rând hegeliană, sub influența lui profesorul său Jean Hippolyte, pe de altă parte, o intrare relativ scurtă (aproximativ doi ani) în marxism Hegel și Marx, mai precis, metodele lor de reconstrucție a Ideei Absolute de Spirit și Capital, îți vin în minte când citești studiile lui Foucault despre arheologia cunoașterii și marxismul când încerci să înțelegi activitatea socială a lui Foucault și relația sa cu burghez societate În , Foucault își prezintă alianța cu Partidul Comunist, la ale cărui întâlniri nici nu a mers, în felul acesta: "Pentru mine, politica a fost un anumit mod de a produce experiență în spiritul lui Nietzsche sau Bataille Pentru cineva care avea douăzeci de ani după război, adică pentru cineva care nu a fost captat de lumea evenimentelor și de morala inerentă unei astfel de situații precum războiul - ce ar putea fi politica pentru el când a fost vorba de a alege între America lui Truman si Uniunea Sovietica?Uniunea lui Stalin? Sau între vechea filială franceză a Internaționalei Muncitorilor și creștin-democrații? În același timp, pentru mulți dintre noi, pentru mine, în orice caz, era absolut evident că poziția unui intelectual burghez, care trebuie să funcționeze ca profesor, jurnalist sau scriitor în această lume mică, este ceva dezgustător și teribil Experiența războiului [ ] ne-a arătat clar nevoia urgentă, urgentă, de altceva decât societatea în care trăiau, o societate care permitea nazismului, care stătea înaintea lui, să se prostitueze cu el [ ] Da, și ce a urmat după Eliberare [ ] - din cauza tuturor acestor lucruri, dorința de cu totul altceva a fost ferm plantată în sufletele noastre: nu doar o altă lume, sau un alt tip de societate, ci dorința de a fi diferit pentru noi înșine - să fim complet diferiți, într-o lume complet diferită, conform unei relații cu totul diferite [ ] Am înțeles bine că filosofia hegeliană nu ne poate îndepărta de lumea în care trăim în totală respingere; ce dacă noi Vadim Rozin Gândire și creativitate doreau cu totul altceva, trebuiau să caute alte căi; dar de pe aceste alte căi - le-am cerut să ne conducă - unde? - exact la ce a fost, după cum credeam, cel puțin în demonstrații" [ , p ] Spiritul critic și rebel al lui Marx este resimțit atât în evaluarea lui Foucault asupra societății moderne, cât și în cele ale întreprinderilor sale sociale pentru care este cunoscut Dar pentru noi, poate mai interesantă este paralela dintre atitudinile lui Marx de a reface societatea, și nu doar explicația ei, și convingerea lui Foucault că cunoașterea științifică este o condiție pentru schimbarea lumii "Ceea ce mintea, scrie Foucault, experimentează ca necesitate sau, mai degrabă, ce diverse forme de raționalitate trec drept ceea ce este necesar pentru ei, pe baza tuturor acestora este foarte posibil să scriem o istorie și să descoperim acele încurcături a accidentelor din care a apărut brusc; ceea ce, însă, nu înseamnă că aceste forme de raționalitate erau iraționale; aceasta înseamnă că ele se bazează pe fundamentul practicii umane și al istoriei omenirii și, din moment ce aceste lucruri au fost făcute, ele pot - dacă știi cum au fost făcute - să fie "și refăcute"" [ , p ] Dar dacă cineva crede că Foucault a fost doar un hegelian consecvent și un marxist, atunci se înșeală serios Atitudinile și valorile hegeliene și marxiste indicate aici nu au fost singurele; alături de ele, Foucault a profesat altele complet diferite - personaliste și parțial existențiale Deja la Școala Normală Superioară, pe lângă marxism, Foucault s-a angajat în fenomenologie și existențialism Foucault avea suficiente motive pentru un astfel de interes: era extrem de îngrijorat de orientarea sa sexuală homosexuală, nu se descurca întotdeauna cu psihicul său și își căuta intens propriul drum în viață "A spune", scrie Svetlana Tabachnikova, "că anii de studenție au fost dificili pentru Foucault, înseamnă a nu spune nimic El însuși a vorbit despre ele ca fiind "uneori insuportabile" Cei care l-au cunoscut în acei ani îl amintesc ca pe un "tânăr cu aspect bolnăvicios", foarte singur și chiar "sălbatic" Nu reușește niciodată să se obișnuiască cu formele de cămine pentru studenți Relațiile lui cu ceilalți sunt foarte dificile și adesea conflictuale Se comportă extrem de agresiv, făcându-și de râs constant colegii de clasă și agresându-i, provocând certuri Știe despre exclusivitatea lui și nu pierde ocazia de a o demonstra Desigur, în curând încep să-l urască și să-l considere aproape nebun În , tentativele serioase repetate, precum și sinuciderile în scenă, se adaugă la ciudatele lui bufnițe" [ , p ] Probabil, pe baza studiului existențialismului și fenomenologiei, precum și a conștientizării propriei experiențe de viață, Foucault, însă, mult mai târziu, vine la ideea de a lucra asupra sinelui, orientat spre constituirea de sine ("străgându-se afară de sine") și "ascultând Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie nie" personal prin public "Ideea unei limită de experiență [experience-limite] a cărei funcție este de a smulge subiectul din sine", scrie Foucault, "a fost ceea ce a fost important pentru mine în citirea lui Nietzsche, Bataille și Blanchot; și aceasta este cea care a condus la faptul că, oricât de academice, savante și plictisitoare ar fi cărțile pe care le-am scris, le-am scris întotdeauna ca un fel de experiență directă, experiență a cărei funcție este să mă smulgă de mine însumi și să nu mă lase să fiu unul exact același lucru cu care sunt eu" [ , p ] În , într-o conversație ("Este important să gândești?"), Foucault spune: "De fiecare dată când am încercat să fac cutare sau cutare muncă teoretică, a venit din elemente din propria mea experiență, a fost întotdeauna în legătură cu procese care, din câte am văzut dislocate în jurul meu Tocmai pentru că mi s-a părut că recunosc în lucrurile pe care le-am văzut, în instituțiile cu care m-am ocupat, în relațiile mele cu ceilalți, crăpături, bufnituri, diverse disfuncționalități, de aceea mi-am asumat niște lucrări, un fel de fragmente de autobiografie" [ ] , p ] Nu este adevărat că aceste reflecții amintesc de gândurile tânărului Marx? Selecție inteligentă de bifurcație și traseu În acest moment, poate apărea o întrebare legitimă: cum leagă Foucault teoretic hegelianismul-marxism de fenomenologie-existenţialismul? Prima abordare, de exemplu, ia în considerare fie Ideea absolută în desfășurare, fie practica socială, în care subiecții (personalitatea) acționează ca simplu material, ca realitate inițială; a doua abordare, dimpotrivă, plasează personalitatea și conștiința ei la baza realității Judecând după materialul biografic, Foucault a înclinat inițial spre prioritatea abordării subiective În special, el vine cu ideea unui "proiect antropologic", dar, totuși, încearcă în același timp să interpreteze personalitatea în termeni marxiști (alienare etc ) Dar foarte curând Foucault își schimbă brusc orientarea: abandonează complet a doua abordare în favoarea primei Este posibil ca raționamentul "după Kant" să fi jucat în luarea acestei decizii, adică o trecere de la "condiționat la condiții": ceea ce, se întreabă, determină comportamentul și conștiința individului, dacă nu limba, practica și alte aspecte culturale și formațiuni istorice? Discutând această întorsătură în lucrarea lui Foucault, S Tabachnikova scrie: "Numai într-un singur loc găsim cuvinte care ar putea ajuta la înțelegerea modului în care aceste două moduri de gândire au fost combinate pentru Foucault: aruncate în ea, atunci nu ar trebui să se ceară lumea însăși secretul acestei subiectivitati enigmatice?" (Maladie mentale et personnelle, p ) Aici ajungem, poate, la esența transformării pe care a suferit-o gândirea lui Foucault la cumpăna dintre anii și : începând cu Istoria nebuniei, el nu numai Vadim Rozin Gândire și creativitate refuză să pună problema "omului" și "subiectivității" în termeni existențial-fenomenologici sau marxiști - în general încetează să gândească în termeni de subiectivitate, cu atât mai mult - pentru a-și căuta "secretele", oriunde și în orice ar fi ea Foucault se îndepărtează de ontologia existențialistă a "prezenței originale", a "prezenței-în-lume", la fel cum se îndepărtează de ontologia marxistă a "alienării", lăsând temele vechi doar ca ținte pentru atacuri Pleacă, s-ar părea, radical și hotărât Nu pentru a trece însă la oricare alta, ci stând în aceeași linie, formă de gândire despre om Sarcina de a construi o "antropologie a unei anumite persoane" se transformă într-un fel special de analiză istorică și de critică a premiselor mentale și culturale în care ar putea apărea doar un astfel de proiect - o critică care, de fapt, caută o oportunitate pentru ca gândirea în sine să fie diferită Aceasta este nașterea a ceea ce cercetătorii vor numi mai târziu "mașina de filosofare" a lui Foucault, iar el însuși va numi "metodă critică", sau "istorie critică", sau - într-un cuvânt - "arheologie" [Vezi: , p ] Aici nu mă pot abține să compar alegerea lui Foucault cu preferința similară a lui H P Shchedrovitsky și grupul său la mijlocul anilor ' În urma lui A Zinoviev, Șcedrovitski a împărtășit la acea vreme principalele principii metodologice ale marxismului, dar în același timp a colaborat cu psihologii la seminarul "Psihologia gândirii și a logicii", care a fost condus de P A Ea-varev Confruntat cu o alegere asemănătoare - fie să întemeieze realitatea pe gândirea deindividuală, considerând-o ca o formațiune cultural-istorică, fie, dimpotrivă, un subiect psihologic gânditor, Șcedrovitski nu ezită nici un minut În general, Foucault face un pas similar, cu un singur amendament: el nu reduce, asemenea lui Shchedrovitsky, subiectul la un element funcțional de activitate și gândire, ci își propune să arate că subiectul nu este doar un derivat al limbajului și al practicii sociale, și tocmai în această calitate și trebuie luată în analiză, dar și ca ființă în schimbare Explicându-și alegerea și abordarea în , Foucault scrie: "Am încercat să ies din filosofia subiectului făcând o genealogie a subiectului modern, pe care îl abordez ca pe o realitate istorică și culturală; adică ca ceva ce se poate schimba [ ] Pe baza acestui proiect general, sunt posibile două abordări O modalitate de a aborda subiectul în general este să privim construcțiile teoretice actuale În această perspectivă, am încercat să analizez teoriile subiectului (secolele al XVII-lea și al XVIII-lea) ca ființă vorbitoare, vie, lucrătoare Dar chestiunea subiectului poate fi considerată și într-un mod mai practic: plecând de la studiul instituției Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie camarazi care au făcut obiecte de cunoaștere și de subjugare din subiecți individuali, adică prin studiul spitalelor, închisorilor Am vrut să studiez formele de percepție pe care subiectul le creează în raport cu sine însuși" [ , p ] Vorbind despre propria mea poziție, este, desigur, mai aproape de Foucault decât de punctul de vedere al lui Shchedrovitsky La sfârșitul anilor , mi-am dat seama că era necesar să recunoaștem (punem) trei principii deodată - Activitatea (și gândirea), ca de-individual - formațiuni istorice, Cultura și Personalitatea (individ, subiect) Mai mult, aceste trei principii, pe de o parte, sunt autonome și, ca să spunem așa, incomensurabile în termeni cognitivi, pe de altă parte, ele acționează unul față de celălalt ca condiții sau context Într-adevăr, activitatea este una dintre condițiile culturii, iar cultura acționează ca o condiție sau context pentru activitate și gândire; deși o persoană iese din cultură și trăiește în ea, el acționează adesea în contextul acesteia, indiferent de cultură Conceptul de dispozitiv și evaluarea fenomenelor sociale Dacă ne gândim la logica gândirii creatoare a lui Foucault, putem contura următoarea schemă După ce a făcut o alegere cardinală în favoarea unei descrieri cultural-istorice a realității, Foucault a început cu o analiză a ceea ce părea să stea la suprafață - din limbaj și lucruri (mulți își amintesc probabil celebra sa carte Cuvinte și lucruri) De aici rezultă interesul lui Foucault pentru discurs, care a fost înțeles inițial pur și simplu ca vorbind despre lucruri și lume Totuși, deja la punctul de plecare al analizei, Foucault a implicat un context special pentru existența limbajului și a lucrurilor, și anume, practica socială, care a fost considerată, pe de o parte, în termeni istorici și culturali, pe de altă parte, în termeni sociali, ca relații de putere și control Continuând comparația cu opera lui Shchedrovitsky și a adepților săi, observăm că filozofii moscoviți, sub influența studiilor logice, au început cu o analiză a cunoștințelor și gândirii, care au fost luate și în contextul practicii sociale istorice Apoi, în spiritul cerințelor minții kantiene, Foucault trece la o analiză a condițiilor care au determinat existența (viața) limbajului și lucrurilor Cercetările lui Foucault arată că acestea sunt, în primul rând, reguli care normalizează vorbirea vorbită și, în al doilea rând, practici în care lucrurile și regulile se formează și funcționează Vorbind la Universitatea din Tokyo în , Foucault explică că a început ca istoric al științei și una dintre primele întrebări cu care s-a confruntat a fost dacă ar putea exista o istorie a științei care să se ocupe de "originea, dezvoltarea și organizarea" a științei " nu atât pornind din structurile sale raționale interne, cât pornind de la elementele exterioare care i-au servit drept suport Am încercat să înțeleg pământul istoric pe care toate acestea (vorbim despre "Istoria nebuniei" - V R ) sa întâmplat, și anume: Vadim Rozin Gândire și creativitate practicile închisorii, schimbările în condițiile sociale și economice în secolul al XVII-lea" [ , p ] "Nu vreau să caut sub discurs ceea ce este gândirea oamenilor, ci încerc să iau discursul în existența lui manifestă ca un fel de practică care respectă regulile: regulile de formare, existență și conviețuire, se supune sistemelor de funcționare Încerc să fac vizibil ceea ce este invizibil doar în măsura în care este prea clar la suprafața lucrurilor" [ , p ] Aproximativ în același timp, reprezentanții Cercului Metodologic de la Moscova au trecut de la analiza cunoașterii și gândirii la analiza activității, în cadrul căreia atât cunoașterea, cât și gândirea sunt interpretate ca elemente Al treilea pas logic al lui Foucault este trecerea în căutarea determinanților și condițiilor (acum în ceea ce privește regulile și practicile) la analiza relațiilor de putere Toate cele trei straturi ale analizei lui Foucault sunt închise pe baza conceptului de dispozitiv, pe care el îl ia în considerare cel mai amănunțit pe materialul istoriei sexualității Shchedrovitsky își închide straturile de cercetare în două etape: mai întâi, pe ideea de activitate (este declarată realitatea inițială), apoi pe ideea de "activitate mentală", care, pe lângă planurile de activitate și pură gândirea, conține un plan de comunicare (adică și un aspect social) În paralel, la toate cele trei etape ale mișcării de gândire, a existat o critică a ideilor tradiționale În acest sens, de exemplu, conceptul lui Foucault de discurs are două sensuri diferite: discursul "public", declarat de conștiința publică, discutat în literatura științifică și filozofică, și "discursul ascuns", pe care cercetătorul (în acest caz, Foucault) îl relevă , reconstituie în ca adevărată stare de lucruri Pe de o parte, Foucault descrie și critică în mod aspru discursurile publice, pe de altă parte, reconstituie și analizează discursurile ascunse (de exemplu, arată că sexul în societatea burgheză nu numai că nu este tratat și suprimat, așa cum scriu numeroși autori despre el) , ci, dimpotrivă, , este cultivată și susținută în toate modurile posibile, ajutând la implementarea relațiilor de putere) În legătură cu importanța noțiunii de dispozitiv, care închide sistemul Foucault, să o analizăm mai detaliat Deci, metoda Foucault este o mișcare de la discursuri-cunoaștere publice la discursuri-practici ascunse (reconstruite) și de la ambele la astfel de practici sociale care ne permit să înțelegem cum este fenomenul de interes pentru cercetător (de exemplu, sexul sau nebunia) se constituie, există, se transformă, interacționează cu alte fenomene În schimb, acestea sunt mișcări de la practici sociale relevante la discursuri ascunse și publice Conceptul care surprinde această metodă a lui Foucault, deși sub formă ontologică, este conceptul de "dispozitiv" Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie "Ceea ce încerc să surprind sub acest nume", scrie Foucault, este, în primul rând, un fel de ansamblu - radical eterogen - cuprinzând discursuri, instituții, planuri de arhitectură, decizii de reglementare, legi, măsuri administrative, declarații științifice, filozofice, dar și propoziţiile morale şi filantropice - prin urmare: ceea ce se spune, la fel ca şi ceea ce nu se spune, sunt elementele dispozitivului Dispozitivul în sine este o rețea (și am spune: conținutul metodei - V R ), care se poate stabili între aceste elemente În al doilea rând, ceea ce aș dori să subliniez în noțiunea de dispozitiv este tocmai natura legăturii dintre aceste elemente eterogene Așadar, un anumit discurs poate apărea fie ca program al unei anumite instituții (adică discurs public - V R ), fie, dimpotrivă, ca element care îți permite să justifici și să mușalezi o practică care în sine rămâne mută ( această practică este reconstruită ca discurs ascuns - V R ), sau, în sfârșit, poate funcționa ca o regândire a acestei practici, dându-i acces la un nou câmp de raționalitate (am spune că în acest caz vorbim de condiții care asigură transformare si dezvoltare - V R ) Prin dispozitiv, în al treilea rând, înțeleg un fel de - să zicem - educație, cea mai importantă funcție a cărei la un moment istoric dat s-a dovedit a fi: de a răspunde unei anumite urgențe Dispozitivul are, așadar, o funcție preponderent strategică" [ , p ] Poate apărea o nedumerire legitimă: ce fel de concept este acesta care combină un asemenea număr de caracteristici incompatibile? Ei bine, în primul rând, nu este mai degrabă un concept și, desigur, nu un obiect, ci o metodă, mai exact, conținutul său În al doilea rând, conceptele de discurs și dispozitiv deschid o nouă pagină în dezvoltarea științelor sociale și umaniste În special, utilizarea lor face posibilă legarea într-un singur întreg planuri de studiu atât de importante precum: planul epistemologic (discursuri-cunoaștere), descrierea descriptivă și comparativă a textelor (discursuri-reguli), analiza activității și a contextelor și condițiilor sociale ( discursuri-practici și discursuri-relații de putere) Putem fi de acord că, în diviziunea tradițională a științelor, toate aceste planuri și chiar părțile lor aparțin unor discipline diferite - teoria cunoașterii, lingvistica și semiotica, teoria activității și filosofia practică, studiile culturale și sociologie Cu toate acestea, clasificarea și organizarea tradițională a disciplinelor științifice nu satisface nevoile vremii de mult timp De mult timp, cele mai fructuoase cercetări și dezvoltări teoretice au loc la intersecția științelor sau în domenii interdisciplinare Conceptele de discurs și dispozitiv sunt doar astfel de concepte care vă vor permite să "înotați" de la un țărm al unei discipline științifice la altul, vă permit să conectați și să adunați material eterogene legat de diferite subiecte Vadim Rozin Gândire și creativitate În cele din urmă, ele permit formarea unor discipline științifice complet noi, precum cele construite de Michel Foucault Aici este logic să remarcăm că ideile principale de gândire, activitate și activitate mentală din Cercul Metodologic de la Moscova au fost și ele eterogene, combinând mai multe domenii disciplinare diferite: teoria cunoașterii, semiotica, hermeneutica și teoria comunicării, abordări genetice și sistemice, unele ( obiectiviste) aspecte ale psihologiei şi sociologiei În același timp, s-a subliniat în mod repetat că teoria activității stabilește o nouă organizare a obiectelor și disciplinelor Folosind conceptele de dispozitiv, discurs, relații de putere și o serie de altele (constituindu-le simultan), Foucault întreprinde o analiză a unui număr de fenomene (nebunie, sexualitate etc ) care acționează simultan ca cultural-istoric și individual-psihic formatiuni De exemplu, el arată că înțelegerea modernă a sexualității ia naștere sub influența unei astfel de apariții în secolele XVII-XVIII practici precum confesiunea creștină, controlul medical și pedagogic, practica pedepsei infractorilor, în care sunt intensificate elementele represive și de control Din punctul de vedere al lui Foucault, toate acestea au făcut posibilă extinderea relațiilor de putere la noi domenii ale comportamentului uman În urma analizei, Foucault a reușit să arate că fenomenul sexualității nu este natural și doar parțial acest fenomen are o natură biologică, dimpotrivă, sexualitatea este un fenomen cultural-istoric și chiar sociotehnic, întrucât este determinat de social practici şi relaţii În același timp, Foucault ajunge la concluzia că sexualitatea este patologică în esența sa și este un instrument de putere și suprimare a unei persoane Concluzia este ciudată, având în vedere că viața sexuală este un aspect normal al ființei unui bărbat al timpurilor moderne Aici apare o întrebare fundamentală: de ce s-a întâmplat acest lucru, care a fost motivul evaluării negative a vieții sexuale a unui bărbat din New Age: natura sexualității sau orientările valorice ale lui Foucault însuși? Cred că tocmai aceasta din urmă împrejurare, mai exact, metoda de cercetare folosită de Foucault și semnele de naștere ale marxismului Care este metoda lui Foucault de reconstrucție? O versiune modernă a analizei genetice, care implică o interpretare științifică naturală a obiectului studiat Într-adevăr, sexualitatea în studiul lui Foucault este văzută ca o formațiune culturală și istorică, desfășurată după anumite legi Foucault încearcă să descrie aceste legi, luând, după cum crede el, o poziție pur obiectivă în ceea ce privește sexualitatea Dar, de fapt, aceasta este poziția unei persoane care evaluează negativ (în mod marxist) realitatea și că Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie este extrem de important ca cei care se adună, după ce au învățat legile desfășurării sexualității, să o schimbe, să o reconstruiască Amintiți-vă zicala lui Foucault: " și din moment ce aceste lucruri au fost făcute, ele pot - dacă știți cum au fost făcute - să fie "și refăcute"" O altă considerație metodologică În știința naturii, o schimbare a unui obiect este înțeleasă ca care nu are loc sub influența unor obiective, ci datorită anumitor cerințe funcționale Apropo, Shchedrovitsky și camarazii săi (autorul a fost unul dintre ei), pentru a explica dezvoltarea cunoștințelor și gândirii, au introdus o cerință funcțională similară - conceptul de "situație de pauză" Situația de decalaj a fost înțeleasă ca un motiv care a necesitat inventarea unor noi mijloace de semn, sau mai târziu în teoria activității - ca o cerință funcțională pentru desfășurarea activității (necesitatea apariției de noi poziții în ea, niveluri de reglementare sau control etc ) Cu toate acestea, astăzi este clar că funcția care a stabilit un motiv sau o cerință dată a fost ea însăși determinată pe baza unui anumit ideal, într-un caz idealul - dezvoltarea și funcționarea cunoașterii, în celălalt - activitatea Astfel, principiul dezvoltării a fost construit în cunoaștere, gândire și activitate; aceste formaţiuni au fost ceea ce se dezvoltă în procesul cultural-istoric De fapt, Foucault urmează aceeași logică: sub influența evaluării marxiste a societății burgheze, el atribuie sexualității un tip de dezvoltare care se caracterizează prin patologie și exploatarea imperioasă a omului Dar dacă nu acceptăm reconstrucția lui Foucault, atunci cum putem construi o explicație? Eu cred in felul urmator În perioada secolelor XVII-XVIII are loc o răsturnare culturală și istorică grandioasă: o persoană învață să trăiască, concentrându-se nu pe biserică, ci în primul rând pe sine (în acest sens, se dezvoltă comportamentul și personalitatea independentă) și pe societate Pe de o parte, se dezvoltă noi norme de comportament social, pe de altă parte, imperative morale și de altă natură ale comportamentului individual O condiție necesară atât pentru prima cât și pentru a doua este formarea în mintea individului a unui număr de noi realități, precum și a unei noi viziuni asupra lumii și asupra sinelui În sine, o persoană începe să distingă gândirea, voința, afectele și mai târziu dragostea romantică și sexualitatea Și nu este ușor de distins, de fapt, ca ezoteric, el se generează sub aspectul acestor realități Așa cum spunea Descartes: "Gândesc, exist", omul New Age spune: "Sunt conștient (articulez, exprim prin vorbire) toate afectele și experiențele mele, exist " Cerința clerului către enoriași de a vorbi despre toate gândurile și experiențele lor sexuale fără excepție (o cerință similară a profesorilor, avocaților sau medicilor care își provoacă secțiile sau clienții să "mărturisească" în toate abaterile) a rezultat din Vadim Rozin Gândire și creativitate nu dintr-o dorință de control și putere, ci a fost o condiție necesară pentru stabilirea unei norme sociale, spre care atât un individ, cât și societatea în ansamblu încep să se orienteze Iar practicile corespunzătoare nu se formează ca represive, înstrăinând o persoană, ci ca cele socio- și psihotehnice, în contextul cărora o persoană stăpânește noi realități ale spiritului și trupului Deci, cititorul are două opțiuni pentru reconstrucție (desigur, am subliniat doar schema unei astfel de reconstrucție), care este mai plauzibilă? Poate că cititorul va fi ajutat de faptul că însuși Foucault în ultimii ani trece la un cu totul alt tip de analiză, în care consideră dragostea și sexualitatea antică ca un fenomen cu totul normal din punct de vedere cultural Într-o conversație cu François Ewald, Foucault spune? "Este un paradox care m-a surprins, chiar dacă aveam deja o idee despre el în The Will to Know, când am emis ipoteza că ar fi posibilă analizarea constituției cunoștințelor despre sexualitate bazată nu numai pe mecanismele de represiune Ceea ce m-a frapat în antichitate este că punctele de cea mai activă reflecție asupra plăcerii sexuale nu sunt deloc cele asociate cu formele tradiționale de prohibiție Dimpotrivă, tocmai acolo unde sexualitatea era cea mai liberă, moraliştii antici s-au chestionat cel mai insistent şi au formulat cele mai riguroase propuneri Iată cel mai simplu exemplu: statutul femeilor căsătorite le interzicea orice relații sexuale în afara căsătoriei, dar nu există aproape nicio reflecție filozofică sau interes teoretic despre acest "monopol" Dimpotrivă, dragostea pentru băieți era liberă (în anumite limite) și tocmai despre aceasta s-a dezvoltat o întreagă teorie a reținerii, a abstinenței și a actului non-sexual În consecință, nu interdicția ne permite să înțelegem aceste forme de problematizare" [ , p ] Cu alte cuvinte, Foucault abandonează tipul de reconstrucție pe care l-a conturat în anii săi de maturitate Revizuirea valorilor Mișcare spre filosofia "mântuirii" De ce Foucault, în ultima perioadă a operei sale, conturează un alt mod de a reconstrui istoria fenomenelor sociale și individuale? Există cel puțin două circumstanțe care au dus la o astfel de transformare Prima s-a datorat faptului că, realizând propria sa practică socială și valorile sale, Foucault s-a despărțit hotărât de atitudinea marxistă de a reface lumea În schimb, el dezvoltă o nouă abordare Foucault nu refuză să poarte toată responsabilitatea posibilă pentru cursul evenimentelor sociale și istoriei, dar crede că acest lucru este posibil doar în anumite condiții O condiție necesară pentru activitatea socială a individului, susține acum Foucault, este o ascultare atentă a istoriei și a realității sociale Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie pentru a înțelege cum și în ce direcție să acționeze Numai în acest caz se poate spera să se încadreze în cursul istoriei și să o influențeze În articolul "Ce este educația?" Foucault scrie: "Vreau să spun", scrie Foucault, "că această lucrare, realizată cu propriile noastre limite, ar trebui, pe de o parte, să deschidă câmpul cercetării istorice, iar pe de altă parte, să înceapă studiul realitatea contemporană, urmărind în același timp punctele în care schimbările au fost posibile și de dorit și precizând exact ce formă ar trebui să ia aceste schimbări Cu alte cuvinte, această ontologie istorică a noastră trebuie să renunțe la toate proiectele care pretind a fi globale și radicale Până la urmă, se știe din experiență că pretinde că iese din sistemul modern și oferă un program pentru o nouă societate, o nouă cultură, o nouă viziune asupra lumii nu duc la nimic altceva decât la renașterea celor mai periculoase tradiții" [ ] , p ] Și iată o altă reflecție a lui Foucault, importantă pentru înțelegerea noii sale poziții, acum despre intelectualii de stânga "De mult timp", spune el într-una dintre conversațiile din , "așa-zisul intelectual de "stânga" a luat cuvântul - și i-a fost recunoscut dreptul de a face acest lucru - ca cel care dispune de adevăr și dreptate A fost ascultat - sau s-a prefăcut că este ascultat - ca unul care reprezintă universalul A fi un intelectual înseamnă a fi un pic din conștiința tuturor Cred că aici au avut de-a face cu o idee transferată din marxism, și cu un marxism vulgarizat Intelectualul, spun ei, este o figură clară și individualizată a acelei universalități, a cărei formă întunecată și colectivă se presupune că este proletariatul De mulți ani, însă, intelectualului nu i se mai cere să joace acest rol S-a stabilit un nou mod de comunicare între teorie și practică A devenit obișnuit ca intelectualii să lucreze nu în sfera universalului, exemplarului, drept-și-adevărat-pentru-toți, ci în anumite sectoare, în anumite puncte, unde se regăsesc fie în virtutea condițiilor de muncă, fie în în virtutea condiţiilor de viaţă (locuinţă, spital, orfelinat, laborator, universitate, relaţii familiale sau sexuale)" [ , p - ] "Acest tip de muncă", comentează S Tabachnikova, "desfăşurată în zone specifice, sau, după cum spune Foucault, pe "site", permite sau ar trebui să permită intelectualului - şi tocmai aici sunt civicul şi propriul filozofic combinat - "diagnosticați prezentul" Ceea ce ar trebui să constea nu în "pur și simplu evidențierea trăsăturilor caracteristice a ceea ce suntem, ci în urmărirea liniilor de fractură de astăzi, încercând să înțelegem prin ce și cum ceea ce este, nu ar mai putea fi ceea ce este " Și tocmai în acest sens descrierea trebuie făcută întotdeauna în conformitate cu un fel de rupere virtuală care deschide spațiul libertății, înțeles ca Vadim Rozin Gândire și creativitate spațiul libertății concrete, adică al posibilei schimbări"" [ , p ] A doua împrejurare nu a fost mai puțin semnificativă Aplicarea metodei "istoriei critice" dezvoltată de Foucault a condus la o astfel de imagine a realității în care individul și comportamentul ei erau complet condiționate de relațiile sociale și de realitate S-a dovedit că o persoană poate merge numai cu fluxul, urmând legile inexorabile ale dezvoltării sociale și istorice Dar această concluzie din propriile sale cercetări nu i se potrivea lui Foucault, care din anii studenției nu numai că simpatiza cu filozofia existențialismului și fenomenologiei, dar era el însuși o figură publică foarte activă Dar asta nu este tot Mai era un moment, pentru filosof, poate chiar mai important Ideile despre lume și om primite de Foucault nu i-au permis să înțeleagă cum ar trebui să trăiască el însuși, care este calea lui către "mântuire" Filosofia "mântuirii" (în unul dintre articolele pe care l-am numit-o ezoteric) este o filozofie care nu numai că oferă o înțelegere a existenței umane, dar spune și care este scopul vieții oricărei persoane, fără a exclude, desigur, însuși creatorul acestei filozofii, precum și cum să atingeți acest obiectiv Deja filosofia lui Platon poate fi considerată ca atare În ea, scopul vieții umane și al lui Platon însuși este stabilit de ideea de a câștiga lumea divină a ideilor prin filozofie și de a se îmbunătăți pe sine și viața pământească înconjurătoare Filosofia lui Merab Mamardashvili este una dintre cele mai recente versiuni ale filozofiei "mântuirii" pe care o cunosc De exemplu, Merab Mamardashvili în "Prelegerile sale despre Proust" interpretează opera sa filosofică ca pe o experiență spirituală specială a mântuirii, în timpul căreia o persoană înțelege și descoperă o altă lume (lumi) și învață să trăiască în ea [ , p , , ] Cu toate acestea, deja Aristotel, care, după cum se știe, a ieșit din școala lui Platon, creează un sistem filozofic în care nu există nicio indicație directă a modului în care ar trebui să trăiască filozoful însuși Iar ideile lui Foucault, dezvoltate în principalele sale lucrări, nu au răspuns la o asemenea întrebare Dar Foucault a gravit spre obținerea unui răspuns la întrebarea cum să trăiască, tocmai în propriul său sistem filozofic În ultima perioadă a muncii sale, el caută cu încăpățânare o soluție la această problemă, care este legată în mintea lui de problema depășirii condiționării sociale de către o persoană Nu se poate spune că Foucault a rezolvat această problemă, dar în orice caz conturează câteva mișcări importante Cel mai firesc (din punctul de vedere al liniei de gândire anterioare) a fost că printre practicile care îl constituie omul, Foucault le găsește (descoperă) pe cele care îl ajută pe om să se schimbe și să se dezvolte El numește aceste practici "practici (tehnici) ale sinelui", crezând că nici măcar comportamentul moral al unei persoane nu ar putea fi format fără influența lor "Dacă te ții de asta", scrie Foucault, "știi Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Conform propunerilor lui Habermas, este posibil să se facă distincția între trei tipuri principale de tehnici: tehnici care fac posibilă producerea lucrurilor, schimbarea lor și manipularea lor; tehnici care permit utilizarea sistemelor de semne; și, în sfârșit, tehnici care fac posibilă determinarea comportamentului indivizilor, prescrierea anumitor scopuri și obiective finale pentru aceștia Avem, așadar, tehnici de producție, tehnici de semnificație sau comunicare și tehnici de supunere Ceea ce am devenit treptat conștient a fost că în toate societățile există un alt tip de tehnică: tehnici care permit indivizilor să efectueze - singuri - un anumit număr de operații asupra corpului, sufletului, gândurilor și comportamentului lor, și în acest fel în așa fel ca să producă în sine o anumită transformare, schimbare și atingere a unei anumite stări de perfecțiune, fericire, puritate, putere supranaturală Să numim aceste tehnici auto-tehnici Dacă se dorește să facă o genealogie a subiectului în civilizația occidentală, trebuie să țină cont nu doar de tehnicile de supunere, ci și de "tehnicile sinelui" Poate că am insistat prea mult asupra tehnicilor de supunere când am studiat spitalele , închisori, etc Desigur, ceea ce numim "disciplină" are o importanță reală în instituțiile de acest tip Cu toate acestea, acesta este doar un aspect al artei de a gestiona oamenii în societățile noastre Dacă mai devreme am studiat domeniul puterii, luând ca punct de plecare tehnicile de supunere, acum, în următorii ani, aș vrea să studiez relațiile de putere, plecând de la "tehnicile sinelui" Nu cred că moralitatea ar putea exista fără să te exersezi un anumit număr Se întâmplă ca aceste practici ale sinelui să se încurce cu structurile codului - numeroase, sistematice și coercitive Se întâmplă chiar să treacă aproape în plan secund în favoarea acestui set de reguli, care apoi încep să apară ca esența moralității Dar se întâmplă și ca aceste practici să formeze cel mai important și activ centru al moralității și că în jurul lor se derulează reflecția În acest caz, practicile sinelui iau forma unei arte a sinelui, relativ independentă de legile morale Creștinismul a întărit într-un mod foarte vizibil principiul dreptului și structura codului în reflecția morală, chiar dacă practicile ascezei au rămas foarte importante în el" [ , p , ] În legătură cu această decizie, se ridică două întrebări fundamentale: tehnicile în sine nu sunt condiționate și cum sunt depășite? Cum răspunde Foucault la a doua întrebare poate fi înțeles pe baza aceleiași morale Într-una dintre conversații, el spune: "Căutarea unei forme de moralitate care să fie acceptabilă pentru toți - în sensul că toată lumea ar trebui să i se supună - mi se pare ceva catastrofal" Cu aceasta el opune "căutarea unor stiluri de existență cât mai diferite unele de altele", căutare care se realizează în "grupuri separate" [ , p ] Inca un pas Vadim Rozin Gândire și creativitate în căutarea unei soluții la problema a constat într-o analiză fundamentală a condiționării, începând cu cea socială și istorică, terminând în sfera de gândire a lui Foucault însuși În urma lui Heidegger, Foucault nu a încetat să sublinieze că gândirea adevărată este întotdeauna o gândire nouă, că un gând corect face imposibilă gândirea în modul vechi În general, gândirea pentru Foucault acționează ca acel punct de sprijin, bazându-se pe care o persoană se poate schimba, se poate transforma, o poate duce dincolo de limitele condiționării sociale și istorice "Această atitudine critică", scrie S Tabachnikova, "pe care Foucault o numește și "limită de atitudine", depășește, evident, critica pur epistemologică sau analitica puterii, întrucât analiza formelor de cunoaștere și a practicilor instituționale este aici doar o condiție pentru posibilitatea şi un instrument de criticare a formelor subiectivitatea şi transformarea lor Dacă pentru Kant, aminteşte Foucault în lucrarea sa "Ce este Iluminismul?", întrebarea principală era "să ştim ce graniţe trebuie să refuze cunoaşterea să treacă", atunci pentru el această întrebare se transformă în întrebarea că "ce este - în ceea ce ne este dat ca universal, necesar, obligatoriu - ponderea individului, aleatorie și provenită din constrângeri arbitrare Ideea, așadar, este de a transforma critica, trimisă sub forma unei limitări necesare, în critică practică sub forma unei posibile depășiri " Căci acest discurs, ca fuga lui Bach, nu face decât să se rupă, dar nu se încheie și, la fel cum se rupe chiar în punctul în care intră tema, care ar putea deveni o "monogramă" a numelui filosofic al autorului - acest filozof al modernității și, prin urmare, poate cel mai modern dintre gânditorii moderni, acest istoric prezentului, încercând din nou și din nou să elibereze gândul - în primul rând al propriei - din captivitatea tuturor și oricare dintre ele deja devenite, așadar - forme moarte, și deci - forme care sunt deja sortite, incapabile să devină un viu răspunsul gândirii la prezent Gândire, pentru care "a fi" înseamnă întotdeauna: "a fi diferit" - diferit, pentru a fi contemporan, adică a răspunde prezentului - la acel etern în acest "acum", care este veșnic diferit și nou, și care se poate realiza numai în punctele sale, gândurile, libertatea absolută Iar asta înseamnă că este de neînlocuit de oricare altul și de al nimănui, chiar și de gândul său propriu - de ieri" [ , p - ] Dar cum rămâne cu mântuirea personală? Nu am găsit un răspuns direct la această întrebare în lucrările lui Foucault, dar răspunsul indirect pare să fie următorul Mântuirea în înțelegerea lui Foucault nu constă în găsirea unei realități adevărate undeva Acolo, ci într-un mod de viață demn de un filozof și de o persoană de aici Demnitatea vieții, potrivit lui Foucault, este să gândești corect, să depășești condiționările sociale și istorice, să aduci o contribuție fezabilă la viața comună a oamenilor, să te faci un fel de operă de artă "Întrebare, - Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Foucault scria, a fost să știe să-și direcționeze propria viață pentru a-i da cea mai frumoasă formă posibilă (în ochii celorlalți, a sinelui, dar și a generațiilor viitoare, pentru care se poate servi drept exemplu) Iată ceea ce am încercat să reconstruiesc: educarea și dezvoltarea unei anumite practici a sinelui, al cărei scop este de a se constitui ca creație a propriei vieți" [ , p ] De ce o operă de artă? Poate pentru că în artă i se poate da unei opere orice formă imaginabilă (adică, în acest caz, dată fiind forma dorită a propriei vieți), și, de asemenea, pentru că în realitatea artei idealul este realizabil, iar pentru o rațională persoană, realizarea unui ideal este o formă consolatoare de "mântuire" " Revenind la secțiunea "Foucault-ul meu", vreau să remarc că drumul parcurs de Foucault, căutările sale, și chiar soluțiile sunt foarte aproape de mine Deși merg pe drumul meu, munca lui Foucault îmi permite să înțeleg mai bine problemele pe care le rezolv și la care mai trebuie să mă gândesc Citirea și meditarea Merab Mamardashvili L-am descoperit pe Mamardashvili destul de târziu, deși l-am cunoscut cu mult înainte de a începe să-i citesc lucrările Îmi amintesc o conversație care m-a frapat la o întâlnire dedicată memoriei talentatului Odesa Edik Zilberman, cu care eram un mic prieten și care, plecând în SUA, a murit tragic acolo Merab Konstantinovici, care a fost prezent la această întâlnire, a vorbit despre atitudinea sa față de Alexander Zinoviev și despre romanul său recent publicat Înălțimile căscate În același timp, Merab a spus că pentru o persoană cu spirit nu contează unde să trăiască, dar este important cum și pentru el viața privată, prietenia și respectul față de o persoană sunt inalienabile, așa că nu îl înțelege pe Zinoviev, care cere un "război de tranșee" cu toată lumea și consideră că oamenii din Rusia sunt împărțiți în trei categorii: vite și turmă, elita care tunde cinică această turmă și câteva genii; Zinoviev, firește, s-a numărat printre ei, în primul rând, pe sine De la această întâlnire, am început să mă uit atent la Merab Konstantinovich și să-i citesc lucrările Dacă cartea lui, As I Understand Philosophy, apărută cu puțin timp înainte de moartea sa, mi s-a părut transparentă, atunci ultima, publicată postum, a părut la început nu mai puțin întunecată decât Cabala, dar treptat m-a captat complet Această carte, Lecturi despre Proust, o voi discuta în principal Într-adevăr, nu am citit nimic atât de semnificativ de mult timp Și în același timp de neînțeles, deși în filosofie neînțelegerea nu este un moment negativ, ci adesea prima condiție a propriei lucrări și a înțelegerii reale A fost foarte greu de definit genul "Prelegerii"": pe de o parte, vorbim clar despre filozofie și opera filozofică, iar din elementul Vadim Rozin Gândire și creativitate despre epistemologie și teoria cunoașterii în sens platonic, pe de altă parte, despre o încercare de a construi o nouă psihologie, pe care M Mamardashvili o numește "psihologia stărilor" și "topologie psihologică" Dar, în același timp, în "Prelegeri" atât psihologia tradițională, cât și diviziunile tradiționale de științe și discipline sunt negate, deoarece în noi, în individ, așa cum spune Mamardashvili, totul este deja acolo Se pare că Merab Konstantinovich din prima pagină a cărții sale și-a propus să deruteze cititorul și continuă această activitate pe parcursul prelegerilor Deschizând prelegerile, el scrie: "Cursul meu se numește "Topologia psihologică a lui Marcel Proust" Cu alte cuvinte, aceasta este o încercare de a examina imaginea vieții psihologice a unei persoane, care apare într-unul dintre strălucitele experimente literare ale secolului al XX-lea - în romanul lui Proust În căutarea timpului pierdut Dar ceea ce voi prezenta, deși se numește "topologie psihologică" sau "psihologie topologică", este de fapt filozofie" [ , p unsprezece] În contrapunct celor spuse în a opta prelegere, citim: "Am spus deja că avem de-a face cu psihologia reală, în contrast cu psihologia ca știință Trist sau fericit, nu știu Cel mai probabil este trist Căci ceea ce astăzi se numește știință psihologică, în general, nu are nimic de-a face cu noi Nu studiază nici măcar un om de laborator, ci o idee de laborator a unui om; lucrurile de bază, în funcție de care viața noastră interioară se dezvoltă sau nu, dacă viața noastră interioară reușește sau eșuează, nu figurează deloc în teoria psihologică" [ , p - ] În a -a prelegere, Merab Mamardashvili notează: "Numai în manualele sau cărțile care ne descriu, suntem împărțiți în diferite departamente dar de fapt, în profunzimea tuturor acestor, funcționează aceleași legi" [ , p ] Nu mai puțină nedumerire apare atunci când încercăm să înțelegem ce poziție ocupă Mamardașvili cu privire la textul lui Proust sau opera sa și ce face de fapt în prelegerile sale? Avem impresia că Merab Konstantinovich acceptă literalmente totul de la Proust, toate conceptele sale, chiar și cuvintele individuale, că el ne spune doar ceea ce a spus și a gândit Proust, încercând, ca să spunem așa, servil să nu se abate de la originalul iota Dar, pe de altă parte, treptat în spatele textului și personalității lui Proust, din ce în ce mai întunecate, chiar îndepărtând, se ridică textul și figura lui Mamardașvili însuși - cu filozofia și drumul său, astfel încât, în final, să apară este o suspiciune că romanul lui Proust a fost doar o ocazie pentru reflecțiile proprii ale lui Merab Konstantinovici Și ce fel de concepte monstruoase creează M Mamardashvili când îl descrie pe Proust? "Pafoze", "zeități" și "zeițe", "întunericul", "întoarcerea ochilor sufletului", "întoarcerea inimii", "starea zero", "scufundarea în sine", etc , etc Acestea sunt concepte filozofice sau psihologice, mai degrabă imagini și metafore Și construcția textului în sine este mai degrabă proastă Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie eseuri feminine decât reflecții filozofice serioase Merab Konstantinovich se învârte tot timpul, revine la aceleași subiecte, le colorează în moduri diferite și, se pare, își poate continua raționamentul pentru totdeauna sau, dimpotrivă, se oprește după ce a terminat cursurile în orice moment Toate acestea indică faptul că cartea lui Mamardashvili este o nucă greu de spart, că sunt necesare chei speciale pentru a o înțelege Prima cheie este modul în care Merab Konstantinovich înțelege filosofia și opera filozofică Neconvențional din punct de vedere modern, dar destul de tradițional, dacă ținem cont de linia filozofiei venită de la Platon De fapt, filosofia lui Platon este paradoxală: este atât filozofie, cât și non-filozofie, și căutarea adevărului, adică cunoașterea de sine și a lumii, și a unui drum de viață, operă care a primit denumirea de "ezoteric" în literatura modernă "Filosofia în Proust", scrie M Mamardashvili, "eu numesc o căutare spirituală, care este făcută de Proust-omul pe riscul și riscul său ca sarcină vitală; nu ca raționament, nu ca construcție a unui concept estetic sau filozofic, ci ca sarcină pe care anticii o numeau mântuire" [ , p unsprezece] Aici este necesară o explicație Foarte devreme, chiar și atunci când Mamardașvili (împreună cu A Zinoviev, G Șcedrovițki și B Grușin) s-a autodeterminat în filosofie, a ales marxismul, nu ca doctrină filozofică, ci ca drum personal, aproape ezoteric Amintindu-și această dată într-un interviu acordat de M S Hromcenko, spune el: "Am fost oameni lipsiți de informații, surse, lipsiți de conexiuni și continuitate de cultură, curent mondial, lipsiți de posibilitatea de a ne bucura de beneficiile cooperării atunci când profitați de ceea ce fac alții Și pentru noi, latura logică a Capitalului era pur și simplu materialul gândirii, pe care nu trebuia să-l inventăm în sărăcia noastră, ci era dat ca model de muncă intelectuală Acesta nu este marxism, acesta este textul gândirii personale a lui Marx, textul unui gânditor pe nume Marx Nu am trecut prin marxism, ci prin amprenta lăsată asupra mea de gândirea personală a lui Marx" [ , p - ] De remarcat că în acei ani, și vorbim despre anii și începutul anilor , studiile de filosofie, știință, artă, chiar și politică erau adesea doar o formă de susținere și conservare a principiului și spiritului uman "Ceea ce am făcut și cum am făcut", spune Merab în același interviu, "a fost un mod de a exprima și de a apăra valoarea inerentă a vieții în ciuda tuturor semnificațiilor externe A fost o răzvrătire, cel puțin așa am înțeles-o și mi se pare până în ziua de azi - o revoltă împotriva tuturor semnificațiilor și justificărilor exterioare ale vieții Filosofia vieții ca demnitate inalienabilă în interior a unei persoane, însuși faptul că ești în viață, întrucât viața nu este ceva de la sine înțeles, continuu, ci este un efort de voință" [ , p ] El duce un gând asemănător în "Seara Vadim Rozin Gândire și creativitate Moscova" (octombrie, ) și V Bukovsky: "Nu am fost implicat în politică și nu mai degrabă, o confruntare morală, o nevoie interioară a sufletului, nimic mai mult Nu ne-am gândit la politică ca atare" Deci, filosofia ca cale de viață a unei persoane, ca mântuire a sufletului În același timp, Mamardashvili leagă direct "mântuirea" cu ceea ce Platon a înțeles ca o oportunitate pentru filosof de a-și "încheia cu fericire zilele", adică de a câștiga nemurirea și starea divină a sufletului "De aceea", scrie M Mamardashvili, "când vorbesc despre sufletul universal, înțelegi perfect că aceasta este o ființă vie Nu este în tine și nu în mine, ci între noi Într-o altă dimensiune Există toposul sau sufletul universal despre care vorbește Proust În momentele privilegiate ale contactului nostru cu materia cogitală care alcătuiește sufletul universal, noi, notează Proust, simțim, în primul rând, că într-un mod indubitabil (cum spunea Spinoza) suntem nemuritori Aceasta este nemurirea sufletului Dar nu sufletul meu empiric, psihologic Când misticii vorbeau despre nemurire, ei erau poate singurii (spre deosebire de alți oameni religioși) care vorbeau cu acuratețe, pentru că vorbeau într-un limbaj ezoteric În momentele în care am atins această viață, nu numai că, potrivit lui Proust, știm care sunt nemuritoare ca părți ale sufletului universal (ca o celulă sexuală nemuritoare), dar, în al doilea rând, ne simțim ca ființe absolute" [ , p - ] Nu este greu de stabilit o linie semantică aproape directă de la aceste explicații ale lui Mamardashvili la ideea originală a marelui Platon Scenariul acestei idei a fost următorul O persoană își poate "încheia cu fericire zilele", adică să devină nemuritoare, dacă se îndreaptă către sufletul său și creează pentru acesta condiții care să-i readuce sufletul la natura sa divină Pentru a face acest lucru, el trebuie să realizeze cunoștințe, să înțeleagă lumea cu ajutorul dovezilor, numerelor și desenelor "Când sufletul", spune Platon prin gura lui Socrate, "desfășoară cercetări pe cont propriu, se duce acolo unde totul este pur, etern, nemuritor și neschimbabil și, din moment ce este aproape și înrudit cu toate acestea, se dovedește întotdeauna sa fie cu el, ca doar ramane singur cu el insusi si nu intampina obstacole Aici vine sfârșitul rătăcirilor ei și, în contact continuu cu constantul și neschimbătorul, ea însăși dezvăluie aceleași proprietăți Această stare a ei este ceea ce numim inteligență, nu? [ , p ] În "filozofia și psihologia ezoterică", așa cum se poate numi tradiția platoniciană, principala nu este cunoașterea (reflecția) filozofică, ci o sarcină specială de viață - mântuirea O sarcină pe care un filosof ca persoană o rezolvă de-a lungul vieții sale conștiente Fiecare situație cognitivă sau mentală pentru un filozof ezoteric este o altă ocazie de a face un pas pe calea mântuirii, de a se realiza pe sine Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie A doua cheie pentru înțelegerea prelegerilor lui Mamardashvili ne oferă un sentiment al personalității sale În urma prelegerilor, imaginea dublei personalități a lui Proust-Mamardașvili iese treptat (în orice caz, mi-a trecut prin cap), aruncând lumină asupra multor ciudatenii Desigur, aceasta nu este o persoană obișnuită, ci personalitatea unui artist și filosof cu orientare ezoteric O persoană angajată în căutarea adevărului și a mântuirii, simțind subtil și neobișnuit, trăind cu creativitate și teme eterne Personalitatea este destul de singură și ciudată Din punct de vedere obișnuit, chiar și o persoană bolnavă, pentru că această persoană nu se recunoaște în fiecare dimineață, în fiecare zi pierde teren sub picioare, încetează să simtă dacă este în viață sau nu Dar aceasta nu este o boală, ci o viață și o muncă spirituală, mistică "Omul trezindu-se, prin gura lui Proust, își pune întrebarea: de ce, trezindu-mă, sunt eu și nu altul? La asta, spune Mamardashvili, merită să ne gândim " Și mai departe: " Începem să înțelegem că această senzație mistică este, desigur, o încercare a unei persoane de a reveni și de a reînnoi un simț elementar al vieții ca ceva, prin definiție, nefăcut și neterminat Astfel, credem că Hristos a fost răstignit și s-a întâmplat agonia lui Iar sentimentul mistic este sentimentul de a fi prezent în întreaga lume, în toate evenimentele lumii; se întâmplă când sunt prezent Și astfel răstignirea lui Hristos aparține istoriei omenirii în măsura în care este un eveniment continuu sau neîmplinit în care nu trebuie să dormim Acest eveniment durează pentru totdeauna" [ , p ] Dacă o persoană obișnuită trăiește într-o lume stabilă, neschimbătoare și se simte constant, atunci lumea (atât externă, cât și internă) a lui Proust-Mamardashvili se dezintegrează în mod constant, se topește în aer ca un miraj și, prin urmare, necesită aceeași re-creare constantă "Realitatea", scrie Mamardashvili, "există pentru noi doar în măsura, spune Proust, în care este recreată de gândire adică singura modalitate de a folosi energia este să ne dezlănțuim, să ne schimbăm, ca singurul purtător și executorul a ceea ce se intenționează Trebuie să stai într-un loc gol prin actul percepției tale, al stării tale Acesta este ceea ce Descartes numește cogito toate acestea trebuie reînviate și recreate din nou, și nimeni și nimic nu poate salva o persoană de această lucrare sau, așa cum spune Proust, de fardeau - de această povară, greutate Condiția umană în sine - și este umană în măsura în care o persoană este eliberată de jocul firesc al pasiunilor - este o stare de libertate Acesta este ceva care trebuie reînviat de fiecare dată" [ , p , , ] În cele din urmă, Proust-Mamardashvili nu este doar un estet (deși un estet), ci o persoană care trăiește în artă și artă, născută în ea, pentru care realitatea artei (mai larg, realitatea creativității, inclusiv a filozofiei) este cel mai real, de bază În orice moment, scrie Proust, artistul trebuie să se supună și Vadim Rozin Gândire și creativitate a te chinui doar cu instinctul, de ce arta este cea mai reală, este cea mai severă școală a vieții și adevărata Judecată de Apoi Noi, îi spune Mamardashvili, "trebuie să considerăm arta nu ca pe un domeniu de ocupație pentru oamenii special desemnați pentru asta (unii sunt chiar desemnați genii), ci ca pe o parte a vieții, ca pe ceva ce trebuie făcut în viața noastră prin opera gândirii, care echivalează cu crearea unei opere de artă " "Romanul în sine", continuă Merab Konstantinovici în continuare, "ca o operă scrisă, crește ca ceva care ar putea conține viața unei ființe pe nume Proust, dar nu născută din părinți și nu una pe care o putem întâlni într-un salon laic, ci un nașterea în spațiu a operei însăși Un roman, sau un text, sau o operă este o mașină de a se schimba" [ , p , , , ] Și, desigur, Proust-Mamardashvili este prizonierul frumuseții feminine, al iubirii O adoratoare a "zeiței iubirii", care se manifestă fie în frumusețea feminină a Albertinei, fie în experiența timpului pierdut, fie în experiența morții "Pentru că atunci când aspirăm la zeiță", scrie Merab Mamardashvili, "desigur, nu ne străduim - ar fi lipsit de sens și redundant Albertina nu este diferită de alte zeci de mii de femei care sunt destul de capabile să o înlocuiască Aceasta înseamnă că alergarea în interiorul unei persoane și printr-o persoană este o căutare și apoi moartea unei persoane în Dumnezeu" [ , p ] A treia cheie, sau poate cheia, este influența clar urmărită a ideilor ezoterismului occidental și oriental, de exemplu, budismul zen (deși, desigur, o dezvoltare independentă similară a gândirii europene nu poate fi exclusă în principiu, vezi [ ; ; ]) În primul rând, despre ezoterismul occidental, adică despre credința că viața umană este calea care duce din această lume imperfectă în lumea reală, calea înțeleasă, pe de o parte, ca creativitate a individului (filosofic, științific, artistic, spiritual) ), pe de altă parte, ca dobândire a Credinței Mamardashvili este un filozof existențial care își înțelege viața ca pe o cale spirituală, conștient de sine în sânul culturii creștine, gândind prin ideile lui Hristos, Om, Adevăr Discută despre opera lui Marcel Proust, acesta scrie: "Cel mai important este că textul lui Proust arată clar calea omului Iar "calea", prin definiție, dacă luăm acest cuvânt cu majusculă, este calea pe care o persoană iese dintr-un fel de întuneric: din întunericul vieții sale, din întunericul impresiilor, din întunericul obiceiurile existente, din întunericul ordinii sociale existente, din întunericul culturii existente, "eu"-ul său, purtătorul ei, și trebuie să meargă undeva unde săgeata arătătoare a experienței sale personale unice strălucește Și întreaga viață în un simț constă în faptul că o persoană este capabilă să desfășoare până la sfârșit ceea ce i s-a întâmplat cu adevărat, ceea ce trăiește cu adevărat și ce fel de poveste crește din destinul său " DAR Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie [ , p , ] Scopul unei persoane pentru un filozof este dat de ideea de bine: chiar și Platon și Aristotel au susținut că filosofia este realizată de dragul binelui De exemplu, pentru Aristotel, Binele este Rațiune și ordine în lume, implicând contemplarea lucrurilor divine, "gândirea gândurilor" Pentru Mamardashvili, Binele este o cale spirituală, creștină, făcându-se om (aici părerile lui sunt apropiate de cele ale lui Michel Foucault), conștiința de sine și afirmarea personalității cuiva, "eu-ul" "Scopul omului", scrie Merab, "este să fie umplut după chipul și asemănarea lui Dumnezeu Chipul și asemănarea lui Dumnezeu este un simbol, pentru că în această frază complexă am introdus o conotație metafizică în definiția destinului uman, adică un fel de reprezentare super-experimentată, în acest caz Dumnezeu Dar de fapt vorbesc despre un lucru simplu Și anume: omul nu este creat de natură și evoluție Omul este creat Continuu, iar și iar Este creat în istorie, cu participarea lui însuși, a eforturilor sale individuale Și aceasta este creația sa continuă și îi este dată într-o oglindă reflectare a lui însuși prin simbolul "chipul și asemănarea lui Dumnezeu" Adică omul este o ființă a cărei apariție se reînnoiește continuu Cu fiecare individ și în fiecare individ" [ , p , ] Acum despre influența ideilor ezoterismului oriental În "Prelegeri" întâlnim în mod constant gânduri care sunt în consonanță cu budismul zen și cu alte domenii ale ezoterismului oriental De exemplu, aceasta este o critică și o negare a noii personalități europene standard, cu constanța și protecția sa globală "Există", scrie Merab Konstantinovich, "legea vieții psihologice conștiente: trăim, încercând în fiecare moment al vieții să ne împlinim, să păstrăm un fel de fuziune aproape catatonică a noastră cu imaginea noastră Aceasta este ceea ce numesc eu identitate, sau identitate, având în Înseamnă că un individ rămâne egal cu el însuși în fluxul timpului Adică o persoană este guvernată de imaginea despre sine O persoană se străduiește să-și construiască viața în așa fel ca să-și păstreze neschimbată atitudinea față de sine Cel mai adesea, o atitudine respectuoasă un străin trăiește în noi - o imagine despre noi înșine și trebuie să ne înțelegem cu el, să fim în pace cu el Prin urmare, spune Proust, cel mai adesea o persoană se minte pe sine Prin faptele de minciună ne păstrăm echilibrul în realitatea mișcătoare" [ , p , ] Negarea personalității este urmată de o critică a limbajului, a conștiinței obișnuite și a comunicării "Este, de asemenea, paradoxal că psihicul nostru este incomunicabil Când vorbim între noi, nu suntem în comunicare, spune Proust" [ , p ] Găsim în prelegerile lui Mamardashvili o idee foarte puternică și adesea repetată de mulți ezoterişti, că pentru a trece în adevărata realitate, este necesar să blocăm, să oprim conștiința și percepția obișnuită a "Eului" nostru "Repet", scrie Mamardashvili, "pentru Vadim Rozin Gândire și creativitate perceperea acestei descrieri a vieții noastre spirituale, trebuie să blocați asocierile obișnuite în voi înșivă" [ , p ] "Proust a fost unul dintre cei care și-au dat seama că conștiința lipită de construcția "eu", construcția "yay-noy", este un obstacol; a înțeles conștiința ca pe un obstacol, nu ca pe un privilegiu Viziunea clasică este că este privilegiat să fii conștient de ceva Se dovedește că conștiința însăși poate fi un obstacol și se pune problema de a o deconecta Cu ce? Cu cel mai scump obiect al nostru din lume - cu propriul nostru "eu", ca subiect al acestei conștiințe" [ , p - ] În cele din urmă, de mai multe ori sau de două ori, Merab Konstantinovich repetă ideile nu mai puțin frecvente în ezoterismul oriental că nu o persoană este conștientă, ci prin el "este recunoscut", că adevărul vine de la sine și instantaneu, și nu atunci când ei îl cauți și apoi alegeți ceva "Însemnând că, dacă facem ceva în adevăr, atunci aceasta se face printr-o acțiune naturală care nu implică alegere, ci implică doar urmărirea unei necesități interioare " Apoi, ceea ce facem, notează Mamardashvili, "nu este tocmai ceea ce facem, ci ceea ce se face Nu am împachetat, ci am împachetat" [ , p ] Acum să încercăm, urmând aceste chei, să cântăm o "melodie", adică să înțelegem ideea și construcția lui Mamardashvili Evident, în centrul tuturor se află planul ezoteric de mântuire Dar nu versiunea clasică a ezoterismului, când este asumat un ezoteric desăvârșit cu toate abilitățile sale, precum și lumea ezoterică existentă cu legile ei Pentru Merab Konstantinovich și "ascetic" (filozof sau artist), așa cum spuneau ei în Evul Mediu, lumea nu există înaintea muncii și a creativității "La urma urmei, între adevăr", notează Mamardashvili, "pe care Nietzsche l-a arătat, la care trecem, pentru că suntem puși în mișcare, și avem mereu un abis al răului și al experienței Sau - la naiba, dacă folosești simbolul Dante Și aceasta înseamnă, așadar, că însăși acțiunea conștiinței, care încearcă să înțeleagă ceva, ar trebui să fie luată de noi nu în cadrul proprietății finite a subiectului, ci prin presupunerea că vom primi chiar și subiectul însuși numai după o anumită mișcare în lume Adică, nu ar trebui să ne imaginăm problema în așa fel încât un subiect gata făcut să stea în fața lumii, care începe să o cunoască, face un fel de traiectorie sau cale în lume și în cele din urmă iese cu un fel de adevăr " [ , p ] Momentul următor O condiție necesară pentru mântuire, pentru dobândirea unei realități adevărate, pe care Merab Konstantinovich o numește uneori "sufletul uman universal" este "a plonja în sine", schimbarea conștiinței din lumea exterioară la stările cuiva, lucrul cu ele, înțelegerea schimbărilor cuiva (dacă, după cum notează Mamardashvili, "plecăm în adâncul "eu", apoi numai acolo și prin el ieșim în ceea ce se numește sufletul uman universal" [ , p ]) În același timp, "ascetul" trebuie să facă un complex Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie munca nuyu, separarea grâului de pleava, testându-le stările pentru autenticitatea sau natura iluzorie În sfârșit, în structura vieții, toată această muncă este o cale de viață, creativitate, creație de lucrări "Permiteți-mi să vă reamintesc", scrie Mamardashvili, "că topologia psihologică este topologia căii, ajungând la care depinde de capacitățile mentale ale subiectului În acest topos al căii, există, parcă, o altă realitate în care trăiesc câmpuri sau organe speciale care ne sunt invizibile, organele gândirii noastre, sentimentele noastre - în măsura în care acestea sunt lucrate prin unele structuri Și mai presus de toate, prin structura lucrării" [ , p ] În cadrul acestui plan, multe devin clare În primul rând, de ce filozofia coincide cu psihologia, în al doilea rând, de ce coincid ambele cu creativitatea și arta și, în al treilea rând, cum se identifică lumea și statele umane Într-adevăr, din punctul de vedere al lui Mamardashvili, descoperirea adevărului și cunoașterea lumii este posibilă doar sub forma conștientizării și elaborării propriilor stări, iar această muncă, la rândul ei, presupune creativitatea ca singura modalitate de a intra în adevărata realitate Analiza arată că o trăsătură a experienței ezoterice este, din punctul de vedere al ezoteristului, convingerea că cunoașterea și stăpânirea realității adevărate implică o schimbare a personalității sale, creativitatea în raport cu sine însuși; din punct de vedere extern - creativitatea ca creație a unei realități adevărate, care este o proiecție în afara personalității în schimbare a însuși ezoteristul În jurul tuturor acestor lucruri se mișcă gândul lui Mamardașvili în prelegerile sale Cu toate acestea, meritul prelegerilor nu se limitează la această idee și la implementarea ei Nu este mai puțin semnificativ faptul că Merab Konstantinovich încearcă cu adevărat să înțeleagă filozofic experiența integrală și vie a operei unui mare artist, să înțeleagă în așa fel încât să nu piardă nici integritatea, nici vitalitatea acestei experiențe În același timp, el este nevoit să folosească ideile și conceptele multor discipline - psihologie, logică, istoria artei, istorie - într-un mod complet diferit Toate aceste concepte sunt luate nu în rigoarea și certitudinea lor subiectivă, ci mai degrabă ca modele și metafore intelectuale speciale Explicând această utilizare a conceptelor, Mamardashvili subliniază că științele umaniste tradiționale sunt parțiale, că nu înțeleg experiența umană vie și integrală Un alt punct important al reflecției filozofice a lui Merab este urmărirea modului în care toate elementele experienței considerate și viziunii despre lume sunt conectate cu poziția și munca individului Merab Mamardashvili construiește de fapt psihologia stărilor, fără de care este imposibil de explicat creativitatea științifică, artistică și ezoterică Mai exact, însă, această psihologie poate fi numită "ezoterică Vadim Rozin Gândire și creativitate skoy", și aici, de fapt, ne întoarcem la prezentarea atitudinii noastre față de anumite idei și prevederi ale prelegerilor O anumită contradicție internă a poziției lui Mamardașvili este izbitoare Pe de o parte, el arată că toate reprezentările și conținuturile conștiinței, date în experiența "întreprinderii" (filozof sau artist), sunt condiționate și constituite de atitudinea, dorințele, munca sa, chiar de evoluția personalității sale "Fiecare persoană, parcă, trage în spatele său un anumit volum ascuns de viață mentală, care îi determină structura de percepție și face un decupaj în fața lui despre ceea ce va percepe, la ce va reacționa, ce va vedea și ce el va înțelege" [ , p ] În acest sens, toate astfel de reprezentări și conținuturi ale conștiinței, în primul rând, sunt fundamental subiective și, în al doilea rând, dacă ne amintim că Merab Konstantinovich însuși este și un subiect, ele sunt doar reconstrucțiile lui, ale lui Mamardashvili Apropo, Merab Konstantinovich în prelegerile sale arată în mod repetat că în experiența umană adevărul și interpretarea coincid "Proust", spune Mamardashvili, "consideră adevărul ca interpretare Doar ceea ce necesită interpretare poate fi adevărat, ia naștere pe baza lui adevărul nu poate fi posedat, el trebuie recreat în fiecare punct și în toate părțile Și această recreare se numește interpretare" [ , p - ] Pe de altă parte, Merab Konstantinovich face o imagine a realității în fața ascultătorilor săi, unde totul este definit, în general semnificativ, de exemplu, se știe că există nemurire, zei, o altă realitate, un obstacol în drumul către ea, etc și, important, el susține că experiența umană este supusă anumitor legi generale, chiar metafizice, ale vieții Cum este, sau Mamardashvili dezvoltă conceptul unui fel de relativitate cognitivă, când adevărul este doar interpretarea, experiența noastră sau, dimpotrivă, apără conceptul de metafizică cognitivă și naturalism, în acest caz, într-adevăr, este posibil să stabilească legile metafizice generale ale vieţii şi ale lumii Cred că această contradicție nu este întâmplătoare, ea poate fi explicată printr-un refuz, nu știu dacă este conștient sau nu, de a face reflecție filozofică sau metodologică Merab Konstantinovich, oferind în prelegerile sale o mulțime de concepte și idei noi, nu le analizează deloc, nu le clarifică semnificația și limitele În cel mai bun caz, el face apel la tradiție, ca, de exemplu, în utilizarea conceptului de Zeițe și Zei "Eu", explică Mamardashvili, "folosesc doar vechile simboluri Dar nu este întâmplător, s-a născut de umanitate la un nivel destul de înalt de meditație, semnifică ceva în noi: ce suntem cu adevărat, cum și după ce logică sau după ce legi trăim Înțelegi că moartea este Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie ka într-o zeiță, sau într-o zeitate, sau în Dumnezeu - aceasta este completitatea și completitudinea" [ , p ] Dar cum poate un filozof "pur și simplu să folosească vechiul simbolism" fără a-i analiza sensul și limitele? Până la urmă, ele sunt diferite în contexte diferite, în alte culturi și epoci au fost înțelese altfel decât acum, înțelesul lor s-ar putea schimba sau se pierde în general În plus, conținutul absolut tuturor conceptelor nu este obiectele metafizice eterne, ci construcțiile noastre intelectuale, iar filozoful nu poate decât să fie interesat de logica și limitele acestor construcții Nu cred că acest lucru vine din faptul că Mamardashvili neagă metodologia, opunând-o filozofiei Explicându-și atitudinea față de încercările lui G Shchedrovitsky de a-l implica în metodologie, el spune: "I-am spus: dacă vrei să se mențină relații de prietenie între noi, astfel încât să putem face schimb de gânduri care vor fi reciproc interesante, atunci nu" nu mă implicați, nu vă așteptați să particip la vreo activitate organizată Nu pot defila în nici un grad, nici în primul, nici în ultimul, nici în mijlocul vreunui batalion, iar tot acest ceremonial de activitate general organizată este absolut contrar esenței mele, radical contrar modului în care mă percep eu ca filozof Nu e treaba mea Sunt un filosof, nu un metodolog Nu pot suporta nicio disciplină, inclusiv pentru mântuire" [ , p ] Cu alte cuvinte, mântuirea pentru Mamardashvili nu presupune respectarea ordinii și a unei logici clasice stricte, ci o filosofare liberă orientată ezoteric În cadrul unei astfel de gândiri, operează în mod evident o altă logică, probabil mai mult exprimând intențiile și aspirațiile individului Dar există o altă sursă a acestei contradicții Merab Konstantinovich analizează dubla experiență - a lui și a lui Proust, dar o trece drept experiența oricărei persoane, adică experiența umană universală, care, în special, este indicată de credința în existența "legilor generale ale vieții conștiente" " Dar am observat că personalitatea lui Proust-Mamardashvili este foarte ciudată, spre deosebire de multe alte personalități, de exemplu, a ta sau a mea (deși, desigur, cu toții putem avea câteva momente comune) În opinia mea, astăzi se dezvoltă treptat o nouă abordare a înțelegerii personalității, care nu a luat în considerare sau ignorată în mod deliberat (atunci se pune întrebarea de ce?) Merab Konstantinovich Să o explicăm mai detaliat În primul rând, există o respingere a înțelegerii substanțiale a personalității, aceasta încetează să fie înțeleasă ontologic Înțelegerea modernă a personalității implică includerea diferitelor concepte În acest sens, personalitatea nu este doar ceea ce este într-o persoană, ci și cunoașterea despre o persoană, și reflecția, și "a se compune ca persoană", despre care F M Dostoievski Un alt punct la fel de important este adoptarea unui principiu care poate fi numit principiu Vadim Rozin Gândire și creativitate "relativitate personală" În conformitate cu aceasta, de fapt, trebuie să se distingă cel puțin două planuri: cel societal și cel vital Primul plan, societal, este comun tuturor oamenilor, este determinat de economie, producție, sisteme sociale, adică interacțiunea reală a oamenilor, interdependența lor unul față de celălalt Numai în acest plan fenomenele pot fi descrise în cadrul ideii de o singură realitate - obiectivă și în general semnificativă pentru toți oamenii În acest sens, Mamardashvili a putut vorbi despre legile metafizice generale ale vieții mentale Al doilea plan, cel vital, este specific fiecărei persoane sau "subiect" (grup, subcultură), este condiționat de cultura individuală și de experiența de viață Deși fiecare persoană ("subiect") se află în interacțiune reală cu alte persoane, în același timp își poate realiza propriul mod individual de viață Deci, o persoană crede în Dumnezeu și, cel mai important, trăiește în conformitate cu cerințele religioase Celălalt este ateu și, prin urmare, trăiește într-o lume a relațiilor raționale Dar un credincios poate vedea și trăi în moduri diferite: creștin într-un fel și budist în altul Se dovedește că la un nivel (societal) experiența de viață pentru toți oamenii este aceeași și, prin urmare, adevărul este unul (psihotehnicianul experimental american Lilly trimite această experiență la "realitatea agreată"), iar pe de altă parte, vitală , câte experiențe diferite de viață, există atât de multe adevăruri reale, de regulă, care nu coincid La nivel vital, adevărul nu este doar un principiu de corespondență între cunoaștere și realitate, ci și un mod de autorealizare, un mod de auto-organizare a vieții La nivelul vital este probabil adevărată formula pe care Lilly a afirmat odinioară: "În domeniul minții, ceea ce crezi că este adevărat este adevărat sau devine adevărat în limite care urmează să fie determinate din experiență" Merab Konstantinovici ar spune aici cu alte cuvinte: "Fiecare are propriul său drum ezoteric de mântuire, pe care numai el însuși poate să o parcurgă" În fine, aproape fiecare persoană intră într-o "realitate coordonată" și în același timp în unele personale, "inconsecvente", adică aparține ambelor planuri În conformitate cu principiul relativității personale, viziunea noastră și lumea (realitatea) sunt condiționate, dar nu în sensul că nu există Desigur, ele există, dar dacă sunt recunoscute și alte realități care nu coincid cu ale noastre, atunci este necesar să recunoaștem că realitatea și viziunea noastră (precum și altele, de altfel) există nu în planul societal, ci în vital Ele există și pe planul societal, dar nu ca obiecte și legi metafizice, ci ca fenomene culturale și mentale Cu alte cuvinte, atunci când cineva pretinde că există un Dumnezeu și trăiește în conformitate cu această credință, atunci pentru el Dumnezeu există cu adevărat, deși pentru altul care nu crede în Dumnezeu, acesta din urmă Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Nu Cu toate acestea, atât prima viziune (realitatea lui Dumnezeu), cât și a doua (realitatea în care Dumnezeu este absent) există ambele ca fenomene culturale și psihice Dar cum se rezolvă problema libertății în acest caz? În imaginea veche a lumii, o persoană era absolut liberă tocmai ca persoană, lumea sau natura era considerată doar ca condiții de care trebuie să țină seama Până la urmă, omul, asemenea lui Dumnezeu, în locul căruia stătea, putea să facă totul: să-l omoare pe altul, să refacă natura, să-și imagineze Dumnezeu, etc El ar putea, însă, să nu-i mai placă lui Dumnezeu, chiar să se omoare Într-o nouă imagine a lumii, cu o nouă înțelegere a omului, este necesar să mă gândesc că libertatea mea este limitată fundamental de natura altor forțe, de exemplu, natura Culturii, a altor oameni și, în sfârșit, a propriei mele naturi Prin urmare, este atât de important să te "asculti" pe tine, pe alții, pe Timp În acest sens, omul este liber și arbitrar într-o zonă foarte îngustă Dar care este atunci sensul acțiunilor și libertății noastre, dacă nu în Dumnezeu și nu în mântuire? Cred că o persoană poate atrage sens și energie, pe de o parte, într-o înțelegere corectă a timpului (Cultura), a problemelor sale, a modalităților de rezolvare a acestora, pe de altă parte, în înțelegerea naturii, a aspirațiilor cuiva În alt fel, același lucru poate fi spus diferit: este necesară o coincidență între personalitate și cultură De altfel, această problemă este legată de subiectul la care Mamardashvili se referă ca fiind nevoia unei persoane de a se recrea în mod constant Da, omul modern este nevoit să se recreeze constant în constanța și autonomia sa Dar ce înseamnă asta, cum este posibil acest lucru, pe ce se poate baza o persoană? Se pare că numai pentru sine și Rațiune, totuși, ei înșiși în cultura modernă au nevoie de sprijin și re-creare Analiza arată că, în recrearea noastră, ne bazăm de fapt pe ajutorul celorlalți, pe munca (eforturile) foarte creatoare de a recrea (în sensul că îi analizăm eșecurile sau posibilitățile limitate), că în această lucrare inventăm mijloacele a lucrării în sine (semne, tehnici etc - tot ceea ce Foucault numește discursuri), că eforturile noastre sunt eficiente doar în măsura în care coincid cu cursul general al evoluției noastre (dezvoltare), și sunt susținute și din exterior de situația în care ne aflăm Cu alte cuvinte, a se recrea înseamnă nu doar a lucra asupra sinelui, a se schimba, a se transforma, ci și a asculta Realitatea, a se integra în discurs, a face loc unei întâlniri cu sine, puteri superioare, Dumnezeu; în general, verifică fiecare dintre eforturile tale cu eforturile altor forțe și realități Acum câteva considerații despre înțelegerea ezoterismului (poziția noastră vezi [ ; ; ]) Și nu există claritate aici: pe de o parte, Merab Konstantinovich vorbește despre ezoterism destul de naturalist (că, spun ei, există o altă realitate adevărată, realitatea lui Dumnezeu Vadim Rozin Gândire și creativitate va, nemurirea etc ), pe de altă parte, arată că adevărata realitate este realitatea stărilor noastre, calea vieții noastre Prima înțelegere este tradiția ezoterismului platonic, a doua este tradiția budismului zen, care neagă obiectivarea realității adevărate ca lume în afara activității și conștiinței umane De la Platon vine o altă înțelegere a ezoterismului - ca operă culturală Platon credea că scopul pragmatic suprem al filosofiei ezoterice este transformarea acestei lumi după modelul lumii divine, lumea ideilor (el vorbește clar despre asta în Statul) Și din nou, ambiguitate: în unele cazuri, Mamardashvili interpretează experiența ezoterică într-adevăr ca o operă culturală, de exemplu, ca creativitate și practică reală a vieții, iar în altele, îi dă un sens în sine și în mod clar independent de orice semnificație culturală, de exemplu, argumentând că în cele din urmă experiența noastră și lumea sunt realitatea stărilor noastre Cred că lipsa de claritate în înțelegerea ezoterismului este din nou legată de neglijarea conștientă sau inconștientă a reflecției filozofice și metodologice Aș dori să-mi închei reflecțiile despre prelegerile lui Mamardashvili prin marcarea propriilor limite Deși multe teme și experiențe ale lui Merab Konstantinovich sunt clare pentru mine, totuși viziunea mea asupra lumii diferă semnificativ de cea a lui Merabov Ca metodolog, nu cred într-o lume independentă, obiectivă, nici în stări mentale în sine, toate acestea trebuie trecute prin experiența mea de viață, precum și prin analiza metodologică și filozofică Totul trebuie de-obiectiv, regândit și reasamblat și doar atâta timp cât evoluția și experiența mea confirmă această viziune și înțelegere Dincolo de asta, încep noi lucrări Înseamnă ceea ce am spus că neg validitatea generală și Realitatea, așa cum ne-au fost date tuturor? Da și nu Mă ocup de simțul meu de semnificație universală și de Realitate și încerc să le pun în practică, dar în același timp înțeleg că alți dobânditori de adevăr și frumos au un alt simț al acestor realități oferite tuturor În acest sens, refuz să răspund la întrebarea cum sunt aranjate validitatea generală și Realitatea, care este esența lor Este mai bine să le definim ca punctul și locul final al eforturilor și căilor noastre comune Întrebarea cardinală este: sunt eforturile și căile comune realizabile astăzi? Doar viața și munca noastră în această direcție pot da răspunsul Formarea personalității și drumul creator al G P Şcedroviţki Pe februarie , Georgy Petrovici Shchedrovitsky ar fi împlinit de ani, iar școala creată de el își sărbătorește anul acesta a cincizecea aniversare În timpul vieții sale, Șcedrovitski nu a reușit să-și exprime pe deplin opiniile științifice și filozofice, dar după ce Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie moartea, datorită eforturilor familiei și studenților săi, au fost publicate toate lucrările principale ale lui Shchedrovitsky și, prin urmare, bazându-se pe ele, este posibil să se recreeze principalele caracteristici și natura filozofiei sale Începând să rezolv această sarcină dificilă, voi încerca să implementez următoarele două principii: să mă bazez pe material și fapte empirice (în acest caz, textele publicate de Shchedrovitsky); pentru a reconstrui nu numai punctele de vedere ale lui Shchedrovitsky, ci și trăsăturile muncii mentale reale pe care el a desfășurat-o în această perioadă (pentru a o compara pe prima cu a doua), adică vreau să înțeleg opiniile lui Shchedrovitsky nu în ei înșiși, ci în contextul experienței sale de gândire Formarea personalității Soția lui Georgy Petrovici Shchedrovitsky G A Davydova, fratele său L P Shchedrovitsky, precum și doi participanți la mișcarea metodologică A A Piskoppel și V R Rokityansky a publicat în o carte uimitoare a lui G P Shchedrovitsky "Am fost întotdeauna un idealist" Aceste memorii, dictate de creatorul Cercului Metodologic de la Moscova (MMC), inițial pe un magnetofon în urmă cu aproape de ani, sunt citite dintr-o suflare - neobișnuit de interesante Deși formal aceasta este povestea lui Shchedrovitsky despre familia sa, copilăria și tinerețea sa, intrarea și studiile la Universitatea din Moscova, relațiile complexe cu profesorii și psihologii din acea vreme (sfârșitul anilor - începutul anilor ), în spatele tuturor acestor lucruri se află o întreagă epocă și o mulțime de întrebări care îi fac pe cititori să se gândească la propria lor viață Poate că lectura acestei cărți m-a impresionat mai mult decât altele și iată de ce Ideea nici măcar nu este că am fost unul dintre primii, așa cum credea Shchedrovitsky, studenți promițători, dar că, lucrând îndeaproape cu el și observându-l pe Shchedrovitsky aproape în fiecare zi timp de mai bine de zece ani, încă nu am înțeles pe deplin ce fel de persoană este el Multe dintre acțiunile lui Yura Shchedrovitsky (cum îl numeau prietenii săi apropiați) m-au derutat O personalitate strălucitoare, a vorbit cu dispreț despre personalitate ca atare Într-unul dintre ultimele sale interviuri, Șchedrovitski a spus: "Din toate părțile aud: om! , personalitate! Toate acestea sunt o minciună: sunt un vas cu gândire vie, care se dezvoltă pe sine, gândesc gândirea, ipostaza ei și materializarea, organismul gândirii " Omul care, din prima zi a cunoștinței noastre, m-a introdus într-o cultură filozofică înaltă, la Marx și Aristotel, vorbea adesea cu dispreț despre cultură în ansamblu, de fapt, ca pe un monstru mort care ne împiedică progresul Gânditorul, care după război a creat una dintre primele școli filozofice cu adevărat libere, care a luptat în mod constant împotriva oficialității științifice îndelungate, refuză la începutul anilor ' , când Vadim Rozin Gândire și creativitate Da, a devenit posibil, așa cum au făcut mulți, să se angajeze calm în filozofie și să recruteze din nou un grup ezoteric închis Și așa, după ce am citit memoriile lui Șchedrovitsky, am înțeles de ce el s-a numit idealist și multe din ceea ce nu am înțeles înainte Aceste amintiri m-au împăcat în multe feluri cu profesorul meu Pentru mine, memoriile sale arată ca istoria formării unei personalități unice, personalitatea celui mai mare filozof-metodolog al timpului nostru Mai mult, Șchedrovitsky însuși a găsit unghiul corect de prezentare: aceasta este o poveste despre sine și, în același timp, despre timpul în care a trăit Cred că evenimentele tragice din acea epocă, în primul rând construirea socialismului, plantarea continuă și războiul, au contribuit adesea la formarea unei personalități la scară largă Pentru Shchedrovitsky, acest model a funcționat cu dublă forță, deoarece familia sa era formată din personalități remarcabile De exemplu, bunicul matern, care se juca foarte mult cu Yura, "era un țăran rus uimitor de inteligent, care s-a ridicat de la percepția de sine și ideile unui iobag la sentimentul de a fi stăpânul țării, responsabil pentru tot ce s-a întâmplat în ea " Frații tatălui meu au fost mari revoluționari Pyotr Georgievici însuși "a participat la războiul civil - și în rânduri destul de înalte: până în - purta deja două romburi", iar în timp de pace a fost responsabil pentru proiectarea aproape tuturor fabricilor de avioane din țară Mama Yurei, Kapitolina Nikolaevna, pe care o cunoșteam bine, "în general, a fost", după cum scrie Shchedrovitsky, "persona principală a familiei și ea a fost cea care a determinat bazele morale ale casei noastre" [ , p - ] Dar nu numai influențele sunt interesante, ca să spunem așa, sociale, comune pentru epocă, ci și individuale De exemplu, o frază pe care Shchedrovitsky a spus-o despre tatăl său m-a clarificat foarte mult: "Și, în același timp, după cum am înțeles, el corespundea în mod surprinzător profesiei sale, vocației sale, deoarece a fost întotdeauna interesat în principal de tehnologie - cum totul ar trebui făcută" [ , p ] În urmă cu aproximativ zece ani, când am analizat natura metodologiei moderne, am atras atenția asupra naturii sale tehnologice, iar atitudinea marxistă față de activitate a fost punctul de plecare la crearea atât a primului, cât și a celui de-al doilea program MMK De fapt, situația era și individuală, ceea ce i-a permis lui Shchedrovitsky, încă adolescent, să înțeleagă, pe de o parte, dualitatea conștiinței poporului sovietic din jurul său și, pe de altă parte, să ignore de fapt această dualitate "Am înțeles", spune el, "ce anume îi motivează pe oamenii din jurul meu, care sunt interesele lor umane, pasiunile, cum cuvintele nu coincid cu ceea ce se întâmplă cu adevărat și de fiecare dată am vrut să înțeleg ce se întâmplă Aceasta este - pe de o parte, iar pe de altă parte - nici măcar nu o fac Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Eram conștient de apartenența mea socială la stratul conducător, care a predeterminat în mare măsură dificultățile constante ale socializării mele în viața viitoare Simțind sprijinul și o anumită putere a familiei în spatele meu, nu mi-am pus niciodată problema de a "intra" în ceva - de a intra, de a mă adapta, de a adapta, de a căuta o formă de adaptare socială Dimpotrivă, a existat o maximă morală și etică goală primită de la mamă, riguroasă în esență: albul este alb, negrul este negru Și fără compromisuri, fără tonuri intermediare" [ , p - ] Atitudinea lui Shchedrovitsky față de literatură, "abundența de cărți" care îi este caracteristică și nu numai lui, necesită o discuție specială Aceasta era o trăsătură comună a vremii: unii tipi dispăreau pe stradă zile întregi și, de regulă, adesea dispăreau cu totul (când m-am întors din armată, cei mai mulți dintre colegii mei erau în închisoare sau ispășiseră deja pena), în timp ce alții, desigur, o parte mai mică, nu au trăit în această lume, ci în lumea cărților Citim zi și noapte (sub o pătură cu lanternă), citim tot ce ne venea la îndemână, dar părinții noștri aveau, de regulă, o mare poftă de cultură, strângeau biblioteci, mergeau la teatre, se gândeau și se certau la mare , a încercat să implice copiii Este exact ceea ce Shchedrovitsky numește "conținutul ideal" pe care l-a primit în familie, orientarea conștiinței către ideal "Dacă părinții", scrie Shchedrovitsky, "nu "pun" conținutul ideal al activității lor profesionale în comunicare, dacă pur și simplu gândesc și acționează, atunci copilul fixează conținut de un tip complet diferit - comunal, de zi cu zi s-a întâmplat în viața mea - nu știu, poate că tatăl și mama au înțeles asta, sau poate s-a întâmplat de la sine, îmi este greu să spun acum - că acest conținut ideal a existat întotdeauna ca real și a fost mai semnificativ decât realul Poate că ideea este că cultura vechii intelectuali exista încă, unde existau unele, poate, metode nefixate de prezentare a acestui conținut, așezarea lui - fie prin achiziționarea anumitor cărți, fie datorită anumitor comenzi în casă , p , ] Astăzi, când tradițiile și intelectualitatea familiei sunt restaurate, dar în același timp înstrăinarea crește în familie, unde copiii și adulții trăiesc în lumi diferite, care nu se suprapun (părinții lucrează și servesc copiii, copiii își duc treburile, făcând serviciu) desigur), reflecțiile lui Shchedrovitsky despre educația familiei și postarea de conținut perfect sunt mai relevante ca niciodată Pentru a înțelege formarea lui Shchedrovitsky ca persoană, este important să rețineți ce cărți a citit și iubit Erau cărți de istorie "Într-un anumit sens", scrie Yura, "am trăit în istorie Vadim Rozin Gândire și creativitate al XIX-lea, iar cărțile lui Lavisse și Rambaud au fost o pregătire foarte distractivă pentru înțelegerea evenimentelor reale întreaga imagine complexă a analizei istorice a secolului al XIX-lea - nivelurile, planurile și tăieturile sale - stătea în fața mea ca în viață" [ , p ] În același timp, viziunea aproape tuturor oamenilor din generația mea de la o vârstă foarte fragedă a fost stabilită de ideologia socialistă Părinți, profesori, radio, ziare, la demonstrații - toți au spus același lucru la unison: socialismul este cea mai înaltă formă de libertate și democrație, partidul înțelept și strălucitul lider Stalin ne conduc la comunism, imperialismul vrea să ne sugrume libertatea, dar victoria finală va fi pentru noi și atunci comunismul va triumfa Șchedrovitsky era clar conștient de această influență: "În general", scrie el, "lumea ideologiei, ideologia marxistă, ideologia de partid, într-un fel surprinzător, mi-au capturat complet sufletul: am existat literalmente în acest sistem de idei și norme ideologice La rigoarea morală și etică moștenită de la mamă s-a adăugat această rigoare comunist-socialistă" [ , p ] Condițiile domestice și sociale din acea vreme au contribuit în mare măsură la formarea unui comportament independent al unui tânăr, adică a unei personalități Părinții noștri au construit socialismul, au restaurat țara după război și am fost lăsați cu totul singuri Și de îndată ce a venit momentul, am fost forțați să ne dezvoltăm propriile idei despre lume și despre noi înșine Au învățat să lucreze pe cont propriu, s-au educat singuri Întregul curs de dezvoltare l-a condus în mod firesc pe Shchedrovitsky la faptul că el devine o persoană pe care el însuși o identifică în memoriile sale ca un idealist și l-aș numi ezoterist Acum vreo zece ani am scris în Centaurul că Shchedrovitsky era o persoană ezoterică El credea în existența a două lumi și considera lumea reală a gândirii; Șcedrovitski a trăit prin gândire și prin gândire Citindu-mi amintirea lui Shchedrovitsky, am găsit o confirmare completă a gândurilor mele, deși, desigur, Yura este conștient de cele două lumi ale sale altfel decât sunt eu - ca viață în istorie; la sfârșitul vieții, își dă seama chiar și mistic de aceste două lumi "La un moment dat", a spus Shchedrovitsky în interviul deja citat mai sus, "am simțit o transformare uimitoare care mi s-a întâmplat: mi-am dat seama că gândirea s-a instalat asupra mea și că aceasta era valoarea mea și a mea, ca persoană, este esența " Și aceasta, a insistat Shchedrovitsky, este tocmai fericirea gânditorului, și nu într-un fel de auto-realizare a personalității Dar la sfârșitul anilor și începutul anului , când Șchedrovitsky nu-și dicta decât memoriile, a gândit diferit, suficient de rațional și nu și-a uitat personalitatea "Așadar, realitatea gândirii mele a fost stabilită și determinată prin citirea unui număr mare de cărți Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie acolo, în realitate de gândire, era ideea mea despre mine și personalitatea mea Mi-am imaginat personalitatea nu în realitatea situațiilor în care trăiam de fapt - curte, familie, clasă, școală, școală de sport, camarazi imediati, dar în povești de realitate Aici ar fi trebuit să fie plasată, probabil, personalitatea mea; acolo probabil mi-am imaginat-o într-un fel, ei bine, poate nu ea, dar, în orice caz, ce ar trebui făcut și realizat de mine pentru mine, în propriile proiecte, aspirații, orientări, am existat doar acolo, și numai acea lume, lumea istoriei omenirii, a fost pentru mine nu doar o lume reală, ci o lume reală, mai exact, o lume în care trebuia să mă realizez" [ , p , ] Trebuie să spun, o reflecție surprinzător de exactă, care a expus sursa principală a propriei sale personalități Șchedrovitsky scrie că pentru Davydov, Ilyenkov, Zinoviev, Mamardashvili "a existat o realitate atât de determinantă, unde s-au plasat și acolo unde au existat, a fost și realitate istorică", iar pentru restul, de exemplu, Teplov, Leontiev, Radzikhovsky, " principale și determinante au fost situații de moment" [ , p - ] Aici ajungem la înțelegerea unei alte părți a formării personalității lui Shchedrovitsky El nu doar își dezvoltă propria traiectorie de viață Shchedrovitsky evaluează lumea obișnuită și alți oameni ca fiind aranjate necorespunzător Unii oameni, este convins Shchedrovitsky, trăiesc după conținutul ideal, își croiesc sincer drumul către adevăr, în timp ce alții fac tot felul de compromisuri și pretind doar că sunt angajați în știință "Un mare om de știință", spune Shchedrovitsky, "nu sacrifică adevărul științific (nu vă fie teamă de aceste cuvinte mari) de dragul unor situații specifice Repet încă o dată că am întâlnit foarte puțini astfel de oameni în lume de psihologie, puțini, incredibil de puțini Toate celelalte au subordonat cercetarea științifică, cercetarea științifică unor situații comunale, sociale, politice și, în practică, în foarte multe și multe cazuri doar pretindeau că sunt interesați de idei științifice, de adevăruri științifice, dar de fapt erau angajați în politici mărunte, politica" [ , Cu ] Aici nu este doar o atitudine privată a lui Shchedrovitsky față de oamenii de știință, aici personalitatea sa apare în masca lui Socrate Cum ezotericul Shchedrovitsky alege (timpul îl alege) aceeași cale ca Socrate, care în Apologia sa și-a spus că, dacă atenienii îl ucid, atunci nu le va fi ușor să găsească o altă persoană care, este ridicol să spună: este repartizat orașului ca un tăban la un cal, mare și nobil, dar leneș de obezitate și nevoit să fie îndemnat Există ezoterici și ezoterici Unii, precum Buddha, se refac doar ei înșiși, crezând că în acest fel se salvează și lumea, Vadim Rozin Gândire și creativitate pentru că ei sunt lumea Alții, precum Socrate sau Platon, sunt convinși că această lume ireală trebuie și ea refăcută după imaginea lumii reale Așa cum a scris Platon în Republica despre filozofii deosebit de pricepuți, "după ce au văzut binele în sine, ei trebuie să-l ia ca model și să eficientizeze atât statul, cât și persoanele private, precum și pe ei înșiși, pentru tot restul vieții lor" Rețineți că aici Platon se oferă să se refacă ca ultimă soluție (spre deosebire de Sărbătoarea, unde exact această lucrare este pusă în primul rând de el), iar Shchedrovitsky nu s-a ocupat deloc de această problemă El credea că această lume și ceilalți oameni, și nu el însuși, trebuiau refaceți, și observ că pentru acea vreme a fost chiar așa În memoriile sale, Shchedrovitsky dedică mult spațiu pentru a discuta despre inadecvarea sa socială și spune că el, ca și tatăl său, a intrat întotdeauna în conflicte "Am trecut constant", spune Șchedrovitsky, "prin aceste conflicte - cu personalul, cu administrația școlii, cu profesorii" [ , p ] Confirm că conflictele l-au însoțit pe Shchedrovitsky toată viața: scandaluri la conferințe științifice, conflicte cu organele de partid, chiar conflicte cu propriii studenți Îmi amintesc că apărarea mea a fost sărbătorită, iar Yura a spus cu amărăciune pe coridorul apartamentului meu: "Făci totul greșit, nu dorm noaptea" Și chiar mai devreme, elevul său Vladimir Lefebvre i-a aruncat în față: "Ești un leu care își devorează cățeii" Yura era foarte supărată Dar aceste conflicte sunt în sensul obișnuit? Cred că nu Socrate nu a avut conflicte cu acuzatorii săi, părerile lui Socrate pentru ei însemnau moartea Prin urmare, acuzatorii au preferat să-l distrugă pe Socrate însuși Nu este vorba doar de inadecvare socială și de conflict, ci de faptul că Șchedrovitski se formează ca personalitate socratică Ceea ce sugerează o poziție fără compromis față de opiniile care sunt opuse celor care sunt etichetate și identificate ca fiind autentice Formarea lui Shchedrovitsky ca personalitate ezoterică și socratică, după părerea mea, explică un moment atât de ciudat și absurd pentru el ca acuzațiile că ar fi fost cauza morții unor oameni respectabili Șchedrovitsky însuși atribuie aceste fapte vitalității discuțiilor de la acea vreme Acest lucru este adevărat, dar este și adevărat că, ca personalitate socratică și ezoterică, Yura era în ochii unora dintre oponenții săi o amenințare reală la adresa existenței lor Cei slabi nu au putut rezista acestor ciocniri, cei mai puternici s-au apărat cu succes, în special acele grupuri care erau unite (de exemplu, studenții lui Vygotsky), precum și grupurile instituționalizate, de exemplu, la Facultatea de Filosofie a Universității de Stat din Moscova A fost un moment în care aproape că au pregătit distrugerea lui Shchedrovitsky Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie "Ei bine, atunci", își amintește Shchedrovitsky, "întrebarea dacă să mă plaseze într-un spital de psihiatrie a fost deja discutată serios și s-au purtat negocieri cu organizatorul Komsomol al grupului nostru, Boris Pyshkov, în acest sens I s-a prezentat o alternativă: fie o declarație împotriva mea la autorități, fie un raport despre nebunia mea Și apoi Boris Pyshkov, după cum mi-a explicat mai târziu, a ales cel mai mic dintre cele două rele: ca reprezentant al publicului, a scris o declarație despre necesitatea de a mă plasa într-un spital de psihiatrie" [ , p ] Yura a fost salvată doar prin moartea lui Stalin În sfârșit, încă o latură a personalității Shchedrovitsky s-a format ca o persoană care acționează și creează realitatea și lumea Nu a recunoscut rezistența realității, sau mai bine zis, era sigur că va depăși întotdeauna această rezistență În acest sens, el amintea foarte mult de umaniștii cunoscuți ai Renașterii, care se considerau de fapt heruvimi (îngeri) și, prin urmare, încrezători că o persoană, "un maestru glorios și liber", poate face orice "Ceea ce nu am putut face", reflectă Șchedrovitsky, "nu mă preocupa ca persoană Dacă nu puteam face ceva, însemna doar că nu puteam să o fac, nu că eram așa și așa și, prin urmare, nu puteam să o fac Întotdeauna a existat o idee "deocamdată": deocamdată nu pot face asta, dar dacă muncesc, pot Nu m-a interesat niciodată întrebarea cum mă percep alții, ce cred alții despre mine Am jucat și am avut propria mea lume" [ , p , ] Această trăsătură a personalității lui Shchedrovitsky în anii săi de maturitate a fost foarte vizibilă La fel ca Demiurgul, a creat o lume întreagă în jurul său, un câmp de forță real, intrând în care oamenii s-au polarizat imediat - unii au început să-l urmeze pe Shchedrovitsky, chiar s-au îndrăgostit de el, alții l-au perceput pe Shchedrovitsky ca o adevărată provocare pentru ființa lor (Este interesant că, chiar și după moartea sa, personalitatea lui Shchedrovitsky continuă să polarizeze publicul gânditor Și acest lucru continuă până în prezent De exemplu, a fost publicată cartea în discuție "Am fost întotdeauna un idealist " Și imediat vizavi aprecieri si emotii entuziasti sau interesati, dar sunt si negative ) Este clar că în acei ani și îndepărtați formarea unei astfel de personalități nu se putea produce fără durere, fără criză Mai mult, ca orice ezoterist, Șchedrovitsky a trebuit să rezolve o problemă dificilă pentru el însuși, și anume cum să se raporteze la realitatea obișnuită, cum să trăiască în lume și nu numai în adevărata realitate a gândirii? Trebuie spus că din cauza rigorismului și încărcăturii ideologice a personalității, Șchedrovitsky nu a putut dezvolta o atitudine corectă față de lumea obișnuită mult timp A existat o perioadă în care practic a murit și era aproape de sinucidere, ceea ce este aproape imposibil de imaginat pentru cei care l-au cunoscut îndeaproape Vadim Rozin Gândire și creativitate Din până în toamna anului , Șchedrovitski își amintește: "Mi-am dat seama destul de clar, ca și cum cu proprii mei ochi - nu numai cu cunoștințe formale, ci și emoțional, prin senzații, prin starea sufletului meu - mi-am dat seama de înstrăinarea mea de tot ce s-a întâmplat la Facultatea de Filosofie, respingerea mea a întregului spirit și a modului de viață al acestor oameni, și am înțeles acest lucru nu ca atitudinea mea față de acești oameni specifici care s-au adunat aici, în aceste ziduri, ci ca atitudinea mea în general față de tot ce s-a întâmplat în jurul " am simțit" o imposibilitate totală pentru mine de a exista așa cum trăiau și existau oamenii din jurul meu, de a intra într-un fel de relații umane rezonabile cu ei Am înțeles asta ca opusul meu în general față de tot ce se întâmpla în jur" [ , p , ] Cele două ciocniri de viață descrise în carte i-au permis totuși lui Shchedrovitsky să dezvolte o atitudine sobră, dar nu contrară atitudinilor propriei personalități față de viață Semnificația lui era următoarea: trebuie să găsești o nișă în care să fii liber în munca ta, nu trebuie să faci compromisuri asupra principiilor fundamentale, dar tactic este necesar să acționezi, ținând cont de situația specifică "Eu", spune Shchedrovitsky, "am extras două principii din povestea tatălui meu, pe care le-am testat mai târziu în viața mea Primul principiu: nu se poate fi producător parțial, trebuie să se caute un astfel de domeniu de activitate în care să se poată fi integral și tot ceea ce este necesar pentru muncă, pentru creativitate, pentru existență activă, poate fi întotdeauna purtat cu pe sine Pe scurt, mi-am dat seama că existența unei persoane ca personalitate actorică nu trebuie să fie legată de locul, de poziția pe care o ocupă această persoană Pentru a fi o persoană, trebuie să fii liber Și al doilea lucru pe care l-am înțeles atunci: atunci când intri în luptă, trebuie întotdeauna să calculezi foarte clar și până la urmă toate alternativele posibile și să definești clar granițele la care poți și vrei să ajungi Mi-am dat seama că orice fel de inconsecvență salvează viața unei persoane, dar îl privează de autosuficiență și îi distruge personalitatea În sfârșit, în al treilea rând Nu voi apela niciodată la oameni mai înalți pentru ajutor doar relațiile personale și apelurile la o persoană sunt posibile aici, dar niciodată la un funcționar" [ , p - ] Pot să confirm că Șchedrovitsky practic nu a trădat niciodată aceste principii Împreună, aceste principii, împreună cu altele, i-au permis lui Yura să implementeze instalații ezoterice Deoarece lumea reală pentru Shchedrovitsky este lumea gândirii, atunci când gândește, el primește oportunități maxime, devine extrem de eficient Yura a descoperit acest moment deja la universitate, când la începutul anului a reușit să prezică evenimentele viitoare ("literalmente pe luni, așa cum va fi mai târziu Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie s-a întâmplat de fapt" Prima soție a lui Shchedrovitsky, Natasha Mostovenko, mulți ani mai târziu a întrebat-o pe Yura: de unde știa el toate acestea, cine i-ar putea spune [ , p ] Îmi este greu să spun în ce măsură s-au realizat previziunile politice ale lui Shchedrovitsky; eu personal am auzit doar una de la el Odată (era a doua jumătate a anilor ) ne plimbam de-a lungul Tverskaya și Yura a spus: "Urăsc tot acest socialism, se va prăbuși Când se întâmplă acest lucru, trebuie să fim pregătiți să gestionăm toate procesele din țară " Prima parte a acestei predicții s-a adeverit, chiar mai devreme decât se aștepta Shchedrovitsky, dar a doua nu a făcut-o Dar ideea nu este în previziuni, ci în încrederea a priori în puterea propriei gândiri; de fapt, în această formă, gândirea s-a constituit pentru Şcedrovitski ca o adevărată realitate Judecând după experiență, formarea finală a unei personalități presupune nu numai autodeterminarea în domeniul propriei ocupații, ar spune psihologii, autodeterminarea profesională, ci, mai semnificativ, munca care vizează dezvoltarea unei înțelegeri a evenimentelor care au loc în lume și, în legătură cu aceasta, clarificarea sarcinilor cuiva Din analiza anterioară reiese clar de ce Șchedrovitsky a ales să se specializeze în logică și metodologie Caracteristice sunt atât înțelegerea evenimentelor care au loc, cât și sarcinile pe care Șchedrovitsky le asumă Din punctul său de vedere, principalul obstacol în calea progresului omenirii este gândirea arhaică, nedezvoltată, iar în țara noastră absența oamenilor cu gândire eficientă, științifică, inteligența La începutul anului , spune Shchedrovitsky, "Am hotărât ferm că principalul domeniu al studiilor mele - pentru primul deceniu în orice caz, și poate pentru tot restul vieții mele - ar trebui să fie logica și metodologia, care formează un "punct fierbinte" " în cultura și gândirea umană M-am imaginat ca un progresor în această lume Am crezut (în ceea ce privește acele zile) că Revoluția din octombrie a început o serie uriașă de experimente sociale de reorganizare a lumii, experimente care implică suferința a milioane de oameni, poate moartea lor, în general, restructurarea tuturor structurilor sociale Și determinând singur ce, dar, de fapt, se poate studia aici, am răspuns la această întrebare - din nou pentru mine - foarte clar: doar cu logică și metodologie În primul rând, mijloacele gândirii umane trebuie dezvoltate și apoi deja subiectul, sau obiectivul, cunoașterea, care este întotdeauna consecința metodei și mijloacelor Am înțeles prima fază a întregului experiment social și cultural gigantic nu în aspect al relațiilor politice sau socio-politice, și mai ales sub aspectul distrugerii și ruperii tuturor formelor tradiționale de cultură (de aceea Șchedrovitski a tratat cultura tradițională! - V R ) Și apoi am fost ferm convins că calea spre dezvoltarea ulterioară a Rusiei și a oamenilor Vadim Rozin Gândire și creativitate Rusia trece în primul rând prin restaurarea, sau re-crearea culturii - o nouă cultură, pentru că am înțeles că restaurarea vechii culturi este imposibilă Atunci, în , mi-am formulat principiul de bază care mi-a determinat întreaga mea viață și muncă viitoare: pentru ca Rusia să-și ocupe locul în lume, este necesar să restabilim inteligența Rusiei încă mă gândesc la mine un ideolog al intelectualității, un ideolog, ca să spunem așa, al muncii culturale, culturologice, culturale și tehnice propriu-zise Un intelectual trebuie să rămână gânditor: acesta este scopul lui sociocultural, datoria lui în societate" [ ] , p , , ] Vladimir Nikitaev de pe site-ul "Metodologie în Rusia" ridică o întrebare interesantă și corectă: în ce poziție a construit Șchedrovitsky materialele memoriilor sale, ce super-sarcină, poate fără să-și dea seama, a rezolvat-o După câteva gânduri, Nikitaev definește această super-sarcină ("cadrul" reflecției) după cum urmează - "căderea în socialitate" Poate că, în parte, acest lucru este adevărat Dar mi se pare că însuși textul cărții conține indicații clare ale acestei super-sarcini "Vedeți", scrie Shchedrovitsky, "până la un anumit punct, o persoană în dezvoltarea sa caută "Marea Roma" - aceea unde există cele mai înalte exemple de oameni înșiși Dar undeva pe la treizeci și cinci, mi-am dat seama că aceste modele, aparent, sunt cuprinse în membrii Cercului Metodologic de la Moscova însuși și în ceea ce noi înșine creăm Am ajuns la concluzia că echipa noastră, aceasta este cea mai înaltă în oarecare simț pe care umanitatea l-a dobândit Și din acel moment problema "Marea Rome" a dispărut, i-am formulat soluția foarte clar: "Marea Roma" este închisă în noi înșine, noi suntem "Marea Roma"" [ , p ] "Un intelectual este întotdeauna îndatorat societății, iar datoria lui este să înțeleagă, să învețe și să construiască noi modele Și a fost, parcă, un "testament" atât al rudelor mele, cât și al țării mele - eram obligat ca toți cei care au murit, care au fost distruși, să continue această linie toți suntem membri ai "căutării libere" grup Cu alte cuvinte, trăim în condițiile unui imens experiment social care are loc în lume și suntem obligați să ne îndeplinim funcția" [ , p ] "Viața și munca mea ar trebui să fie să caut oameni capabili să îndeplinească această muncă și să creeze condiții pentru viața lor, pentru dezvoltarea lor" [ , p ] După părerea mea, Șchedrovitski a fost confruntat cu sarcina din când în când: nu doar să reflecte asupra drumului său, ci să o justifice în ochii lui, ci mai mult în ochii altor oameni pe care i-a învățat sau a chemat să meargă într-un anumită direcție și organizată pentru a gândi și a trăi diferit Este ușor de observat că structurarea și selecția materialului în text dictat este supusă soluționării acestei probleme Toate evenimentele din viața lui Shchedrovitsky, așa cum sunt prezentate de însuși Shchedrovitsky Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Drovitsky a pregătit misiunea lui Shchedrovitsky: o familie și părinți unici, condiții socio-politice unice, trăsături unice de personalitate ale lui Shchedrovitsky, influența celorlalți semnificativi, provocările vremii, chiar și coincidențe aleatorii, cum ar fi, de exemplu, moartea la timp lui Stalin Materialul este construit aproape pseudo-genetic, conducând ascultătorul (și acum cititorul) la concluzii inexorabile, cum ar fi: - "Marea Roma" este închisă în noi, noi suntem "Marea Roma" - "Într-adevăr, mă consider încă un ideolog al intelectualității, un ideolog, dacă pot să spun așa, al muncii culturale, culturale, culturale și tehnice propriu-zise Și în acest sens, poziția mea este pur elitistă" [ , p ] Este interesant, oare Shchedrovitsky, spunând povestea vieții sale, a înțeles ceea ce fundamentează, și-a justificat social misiunea de ideolog al metodologiei, misiunea școlii sale? Dacă personalitatea lui Shchedrovitsky a devenit puțin clară, atunci putem continua să luăm în considerare evoluția opiniilor sale științifice și filozofice Programul de cercetare gândire La începutul anilor , un grup de tineri filozofi talentați (A Zinoviev, G Shchedrovitsky, M Mamardashvili, B Grushin) a început să studieze gândirea lui K Marx "Pentru noi, latura logică a Capitalului", scrie Mamardashvili, "dacă îi acordați atenție, dar am făcut-o, a fost doar un material de gândire care ne-a fost dat ca model de muncă intelectuală Acesta nu este marxism, acesta este textul gândirii personale a lui Marx, textul unui gânditor pe nume Marx Eu personal nu am trecut prin marxism, ci prin amprenta lăsată asupra mea de gândirea personală a lui Marx " Din gândirea lui Marx, Zinoviev și tovarășii săi au trecut la o analiză a gândirii științifice, urmărind nu numai înțelegerea acesteia, ci și dezvoltarea ideilor logice și imperativelor pentru reformarea gândirii moderne În același timp, dacă Zinoviev tindea să prezinte studiul gândirii sub forma unui proces dialectic complex de ascensiune de la abstract la concret, a căutat să înțeleagă gândirea lui Marx ca încercarea sa de a recrea un întreg organic complex în cunoaștere, fără a rata oricare dintre părțile sale, apoi Șcedrovitski a luat o cale diferită Probabil, prima educație științifică naturală a lui Shchedrovitsky și, într-adevăr, spiritul general al epocii, i-au predeterminat atitudinea față de gândire Ideea de istoricism persistă, dar studiul gândirii este acum înțeles în mare măsură ca un studiu pe modelul științei naturale Se formulează teze că logica este o știință empirică, iar gândirea este un proces și activitate mentală, care Vadim Rozin Gândire și creativitate care sunt supuse modelării şi descrierii teoretice În jurul lui Shchedrovitsky în această perioadă, cercetătorii (I S Ladenko, N G Alekseev, V A Kostelovsky, B V Sazonov și alții) cu atitudini apropiate științifice naturale s-au unit Cu toate acestea, era vorba încă despre logică, și nu despre construcția științelor naturale De fapt, atitudinile logice și filozofice au fost modelate în ideile analizei istorice a gândirii, în cerința reflectării propriei gândiri și a controlului logic al cercetărilor care s-au efectuat în această perioadă De asemenea, trebuie remarcat faptul că reprezentanții "logicii conținutului genetic" (cum au numit participanții la seminarul lui Shchedrovitsky abordarea lor) au înțeles activitatea parțial din punct de vedere psihologic, dar mai mult conform lui Marx, ca practică socială, al cărei rol principal în dezvoltarea este jucat de oamenii înșiși În același timp, ei și-au interpretat rolul în știință în cadrul tradiției filozofice mergând de la Aristotel prin F Bacon și Descartes până la Kant, și anume ca creatori ai normelor gândirii În spatele acestui lucru se aflau idei despre o singură realitate mentală și metode care sunt construite pe baza legilor gândirii Dacă Aristotel și Kant, pentru a justifica aceste pretenții, au făcut apel la cineva că Rațiunea (Dumnezeu) însuși acționează prin ele, atunci reprezentanții logicii conținutului-genetic erau absolut siguri că ei, ca și Marx, sunt purtătorii gândirii revoluționare Această poziție a fost susținută și de o orientare către știința naturii (în legătură cu care, poate sub influența lucrărilor metodologice timpurii ale lui L S Vygotsky, s-a formulat un program de construire a logicii ca știință empirică exactă); Se știe că abordarea științelor naturale implică adoptarea unei singure realități (ideea de natură) și a legilor care o descriu, pe baza cărora se creează practica inginerească În primul program al acestei echipe, care poate fi numit retroactiv "metodologic", au fost înregistrate atât ideile enumerate, cât și rezultatele implementării lor (schema structurii în două plane a cunoașterii, reprezentarea procesului de gândire sub forma de "atomi" gândirii - un set finit de operații de gândire, operații de reducere la circuite echivalente etc [Vezi: ]) Dacă comparăm acest rezultat cu ideea originală a lui Zinoviev, atunci există o diferență izbitoare: gândirea a fost prezentată nu ca un întreg organic complex, ci sub forma unei ontologii științifice naturale A fost împărțit în procese, procese - în operații, fiecare operație a fost descrisă folosind o diagramă structurală asemănătoare cu una chimică, iar procesul istoric de dezvoltare a gândirii a fost redus la un set de situații structurale (un decalaj în activitate, invenția de mijloace simbolice pentru a depăși acest decalaj, educație bazată pe semne mijloace de cunoaștere nouă și operații de gândire) Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Toate acestea au făcut cu adevărat posibilă realizarea unui studiu empiric al gândirii, dar gândirea luată doar din partea mijloacelor și produselor semnului obiectivizat De fapt, nu gândirea ca formă de conștiință și activitate umană individuală a fost analizată, ci o proiecție a condițiilor obiective care determină gândirea "decupată" (evidențiată) de abordarea natural-științifică; această proiecție a fost numită "activitate de gândire" Să fim atenți la două trăsături ale operei acelei perioade Vorbind împotriva logicii formale, Șchedrovitsky a văzut avantajul și chiar patosul logicii conținutului genetic, pe de o parte, în interpretarea activității sale, care permite o nouă analiză a formei și conținutului cunoașterii (au fost reduse la obiecte și operații), pe de altă parte, în interpretarea semiotică a gândirii În conformitate cu acesta din urmă, gândirea a fost înțeleasă ca o activitate cu semne, care a făcut posibilă surprinderea rezultatelor comparării obiectelor de cunoaștere cu standarde (așa a fost determinat conținutul cunoașterii) într-o anumită formă (semn) și apoi acţionează cu această formă ca un obiect integral independent Cu alte cuvinte, activitatea și interpretările semiotice ale gândirii au fost de fapt cele inițiale, dar deocamdată au fost considerate ca modalități de descriere a gândirii, și nu principala realitate studiată O analiză a lucrărilor timpurii ale lui Shchedrovitsky arată că interpretarea semiotică a gândirii s-a format în mare parte sub influența ideilor lui L S Vygotski În lucrarea sa din ""Gândirea lingvistică" și analiza ei", Șchedrovitski, pe de o parte, îl critică pe Vygotsky, dar, pe de altă parte, împrumută, modificându-i în mod natural, ideea sa de gândire [ ] A doua împrejurare care a determinat formarea primului program este legată de logica muncii viitorilor metodologi Așa cum am încercat să arăt la primele "Lecturi" dedicate memoriei lui G P Shchedrovitsky, la crearea schemelor și conceptelor de logică genetică a conținutului, reprezentanții săi au fost ghidați subiectiv de căutarea adevărului și de dorința de a înțelege natura gândirii, dar în mod obiectiv (adică așa cum se vede astăzi în reconstrucție), pe pe de o parte, metodele de organizare a muncii colective au fost decisive - critici dure, reflecție, discuții, soluționarea comună a anumitor probleme etc , pe de altă parte, oportunitatea de a realiza valoarea principală și atitudinile metodologice ale cercetătorilor înșiși - natura naturală abordarea științifică, abordarea activității, atitudinea semiotică, istorică, sociotehnică etc Ar trebui, așadar, să sugerăm că natura gândirii "Șchedrovitski timpurii" a fost determinată nu numai de cercetările în curs, știința naturii și atitudinile logice, ci de asemenea prin valorile și caracteristicile acelei uni Vadim Rozin Gândirea și creativitatea comunității locale ("uniunea" oamenilor devotați ideii), care s-au conturat în acel moment Programul de activitate de cercetare În etapa următoare, începând de la mijlocul anilor , sarcina de a construi o știință a gândirii a fost lăsată deoparte de Șchedrovitsky pentru un timp și a fost înființată una nouă - construirea unei "teorii a activității" În același timp, se părea că, întrucât gândirea este unul dintre tipurile de activitate, crearea unei astfel de teorii ar face automat posibilă descrierea legilor gândirii (totuși, s-a dovedit, scrie Shchedrovitsky în , "că analiza activității conduce într-o direcție complet diferită și poate fi considerată ea însăși ca fiind ortogonală analizei gândirii și cunoașterii") [ , p ] Dar la mijlocul anilor ' , acest lucru nu era încă clar; dimpotrivă, Shchedrovitsky crede că singura realitate este activitatea care nu poate fi doar explorată, ci și organizată și construită De ce este considerată activitatea ca realitate? Pe de o parte, pentru că reprezentanții logicii conținutului-genetic considerau gândirea ca un fel de activitate Pe de altă parte, pentru că în viață au apărat o poziție activă marxistă și în același timp normativă în raport cu ei înșiși și cu alți specialiști Pe de altă parte, o analiză a mecanismelor de dezvoltare a cunoașterii și gândirii a condus la activitate; în lucrarea "Subiectul studierii structurii științei" împreună cu A S Moskaeva, am încercat să arăt că aceste mecanisme au fost identificate ca activitate [ ] Dar, totuși, principalul lucru, așa cum îl văd astăzi, a fost o altă circumstanță - tranziția lui Shchedrovitsky la un nou tip de muncă După ce a oprit practic studiul gândirii, el realizează expansiunea metodologică în spiritul lui Vygotsky (vezi, de exemplu, articolul acestuia din urmă "Sensul istoric al crizei psihologice (cercetare metodologică)" în mai multe domenii: lingvistică, pedagogie, știința știință, design, psihologie Cei care au reușit să vadă acest lucru Lucrarea a fost probabil amintită de discursurile și rapoartele strălucitoare ale lui Shchedrovitsky din a doua jumătate a anilor și în anii De regulă, discursurile sale au fost construite conform următorului scenariu : A fost analizată situaţia cognitivă din disciplina relevantă caracteristică acestei discipline şi s-a susţinut că aceasta se află într-o criză profundă Apoi a fost propusă o nouă imagine a disciplinei şi a fost conturat un program de restructurare şi dezvoltare ulterioară a acesteia În același timp, a fost întotdeauna efectuată o întorsătură metodologică: de la poziția subiectului, Shchedrovitsky a trecut la o analiză a gândirii, activității, conceptelor, situațiilor etc De exemplu, din studiul psihicului, ceea ce face un psiholog, la o analiză a modului în care un psiholog Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie gândește și lucrează, ce concepte folosește, ce idealuri ale științei mărturisește, ce sarcini rezolvă știința psihologică și ce este aceasta etc , etc Șchedrovitsky nu numai că și-a forțat ascultătorii să discute despre realități eterogene care erau neobișnuite pentru ei (proceduri de gândire, concepte, idealuri, valori, situații în disciplină etc ), dar au oferit și o nouă sinteză a acestor realități, o nouă înțelegere a acestora În procesul de analiză a situațiilor din disciplină și sintetizare a realităților în discuție s-au realizat valorile și atitudinile de mai sus - abordarea istorică și de activitate, ideea de dezvoltare, idealul științific natural, atitudinea sociotehnică etc Cu alte cuvinte, subiectul științific a fost resetat tocmai pe baza acestor valori și atitudini Dar de ce, ne întrebăm, ar trebui specialiștii să-l urmeze pe Shchedrovitsky, în loc de obiectele lor de studiu, să treacă la realități necunoscute pentru ei, să accepte sinteza propusă? Este clar că doar farmecul lui Georgy Petrovici nu a fost suficient aici A fost necesar să se susțină expansiunea în curs, arătând spre realitatea însăși Cu toate acestea, să vedem ce cerințe i-au fost impuse În primul rând, noua realitate trebuia să schimbe conștiința unui specialist de la subiectul său la reflectarea gândirii și lucrării sale În al doilea rând, era necesar ca această nouă realitate să facă posibilă realizarea valorilor și atitudinilor enumerate ale logicii conținut-genetice În al treilea rând, a trecut la realități reflexive eterogene În al patrulea rând, a condus la o nouă înțelegere și sinteză a acestor realități Dacă ne amintim că gândirea în logica conținutului-genetică era deja asociată cu activitatea, acea activitate era înțeleasă, încă de pe vremea lui Vygotsky și Rubinstein, atât ca realitate studiată, cât și ca activitate a unui cercetător și a unui practician care transformă realitatea, că după Hegel și Fichte, activitatea a primit o interpretare epistemologică (în ea au fost generate atât fenomenele conștiinței, cât și conceptul și cunoașterea), atunci identificarea (poziționarea) de către Șchedrovitsky a unei noi realități ca activitate nu poate fi cu greu surprinzătoare Nu logica, ci metodologia Întrucât raționalizarea și organizarea gândirii altor specialiști erau considerate la acea vreme ca veriga principală în lucrare, ca activitate care duce la dezvoltarea gândirii obiective, esența gândirii a început să fie văzută tocmai în activitate Treptat, activitatea a început să fie înțeleasă ca o realitate deosebită, care permite, în primul rând, dezvoltarea gândirii obiective (în știință, inginerie, proiectare), iar în al doilea rând, transferarea legală a cunoștințelor acumulate în studiul anumitor tipuri de gândire către alte tipuri de gândire Vadim Rozin Gândire și creativitate Idei teoretice activității despre "cinci termeni" (structura care conține blocurile "sarcină", "obiect", "procedură", "mijloace", "produs"), despre cooperarea activităților și pozițiilor din acesta (de exemplu , cooperarea "practică", " metodist", "om de știință", "metodolog"), o reprezentare cu diagramă bloc a "mașinii științei", scheme pentru reproducerea activității și altele (a se vedea: [ ]) a permis lui Shchedrovitsky, în primul rând, să explice de ce anumite procese au dezvoltat gândirea și apariția unor noi tipuri de cunoștințe în legătură cu aceasta; în al doilea rând, să folosească toate aceste scheme și idei ca norme și scheme organizaționale în raport cu alți specialiști Statutul prescriptiv și normativ al unor astfel de scheme și reprezentări a fost explicat și justificat, pe de o parte, prin faptul că ele descriu activitățile și gândirea specialiștilor (oameni de știință, proiectanți, profesori, ingineri etc ), pe de altă parte, prin necesitatea proiectării şi programării acestei activităţi în scopurile desfăşurării acesteia Și cum ar trebui să fie înțeleasă acum munca lui Shchedrovitsky însuși și a membrilor seminarului său - la urma urmei, în loc să dezvolte norme de gândire, au apelat la proiecte pentru dezvoltarea subiectelor și disciplinelor științifice? Aici ia naștere ideea de metodologie ca program de cercetare și restructurare a activității (inclusiv gândirea ca caz special de activitate), aflându-se în cadrul activității în sine În această etapă, începând din a doua jumătate a anilor ' , Șchedrovitsky s-a identificat ca "metodolog" și a numit metodologia disciplinară Dar cum este posibil să explorezi și să schimbi activitatea fără a o părăsi? Shchedrovitsky răspunde: pe baza ideii de reflecție, a unei abordări sistematice și a muncii metodologice efective privind organizarea de noi forme și tipuri de activitate Dacă reflecția face posibilă înțelegerea modului în care se schimbă și se dezvoltă activitatea ("Reflecția este unul dintre cele mai interesante, complexe și, într-o oarecare măsură, procese mistice din activitate; în același timp, reflecția este cel mai important element în mecanismele activității dezvoltare" [ , p ]), atunci o abordare sistematică este o condiție necesară pentru organizarea activităților; "categoriile de sistem și polistructură determină metodele de studiu atât a activității în general, cât și a oricăror tipuri specifice de activitate" [ , p ] O caracteristică a metodologiei este schimbarea sarcinilor, în primul rând, de la studiul gândirii la studiul acelei realități (în acest caz, activitatea), ale cărei legi, conform metodologilor, determină totul și, în special, gândirea, iar în al doilea rând, sarcinilor de imputare specialiștilor interesați - subiecți (oameni de știință, profesori, proiectanți etc ) cunoașterea legilor realității adevărate (adică reprezentări ale teoriei activității) Și așa s-a întâmplat: Shchedrovitsky stabilește sarcina de a construi o "teorie a activității" care să includă Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie în ei înșiși ca părți ale lor din "teoria gândirii", "teoria cunoașterii", "semiotică", "teoria științei", "teoria designului", "teoria învățării", etc În plus, metodologii "merg la oamenii", încercând să-și propagă ideile în rândul oamenilor de știință, al educatorilor în cercetare, al ideologilor în design și al altor specialiști Aici este necesară o explicație amănunțită În teorie, atât trecerea din punct de vedere obiectiv la cel metodologic, cât şi noua sinteză a realităţilor reflexive (abordări, concepte, situaţii la subiect, idealuri de cunoaştere etc ) presupun o analiză a acestor realităţi Dar dacă Șchedrovitsky ar fi mers pe această cale, atunci, în primul rând, cu greu ar fi rezolvat problemele de care era interesat în viitorul apropiat și, în al doilea rând, ar fi fost atacat de alți cercetători ai acestor realități Iată ce scrie el, discutând această problemă, de exemplu despre reflecție "Ideile acumulate în dezvoltarea anterioară a filosofiei leagă reflecția, în primul rând, cu procesele de producere a noilor semnificații, în al doilea rând, cu procesele de obiectivare a semnificațiilor sub forma cunoașterii, obiectelor și obiectelor de activitate, în al treilea rând, cu specificul funcționarea a) cunoștințelor, b) obiectelor și c) obiectelor în practică Și, poate, asta nu este tot Dar chiar și acest lucru este deja prea mult pentru a încerca să reprezentăm direct totul sub forma unui mecanism sau a unei reguli formale pentru construirea și implementarea schemelor Prin urmare, trebuie să încercăm să reducem cumva toate aceste momente la relații și mecanisme mai simple, pentru a le deduce apoi din acestea din urmă și a organiza astfel totul într-un singur sistem" [ , p ] Cu alte cuvinte, Shchedrovitsky a decis să nu analizeze realitățile reflexive (în acest caz, cunoștințele, obiectele, obiectele și funcționarea lor, precum și mecanismele de producere a unor noi semnificații), ci să le redefiniască (de fapt, aceasta este o reducere) într-un limbaj nou, mai simplu și mai constructiv Ce limba este aceasta? Limbajul abordării de sistem (limbaj sistem-structural), în cadrul căruia se specifică acum și activitatea "Ideea fundamentală inițială: activitate - sistem", scrie Shchedrovitsky în lucrarea sa din "Ideile inițiale și mijloacele categorice ale teoriei activității" [ , p ] Aici nu mă pot abține să compar gândirea lui Shchedrovitsky cu Kantian După cum știți, Kant a vrut să construiască o filozofie pe modelul unei noi științe El nu ascunde faptul că idealul unei astfel de științe este stabilit pentru el de matematică și știința naturii Prezența acestor două discipline în idealul unei noi științe ar trebui să conducă la o înțelegere a filozofiei ca descriind, pe de o parte, "forme de gândire" (filozofia ca matematică), pe de altă parte, "legile gândirii" ( filosofia ca ştiinţă naturală) Dar Kant susține că filosofia transcendentală nu conține moduri de gândire matematice și științifice Vadim Rozin Gândire și creativitate dar este o logică transcendentală ("pură") În același timp, el înțelege logica pură atât ca știință, cât și ca sistem de reguli Cu toate acestea, arătând că "cunoașterea filozofică este cunoașterea minții prin concepte, iar cunoașterea matematică este cunoaștere prin construirea conceptelor", Kant scrie că urmând metoda matematică în filosofie "nu poate oferi niciun beneficiu", că matematica și filosofia sunt "complet diferiți unul de altul și, prin urmare, nu pot copia metodele celuilalt" [ , p , ] Și iată cum caracterizează el logica transcendentală Kant scrie că "conține regulile de gândire necondiționat necesare, fără de care nicio utilizare a înțelegerii nu este posibilă și, prin urmare, îl explorează, fără a acorda atenție diferențelor dintre obiectele cu care mintea se poate ocupa General, dar pur logica, continuă el, se ocupă exclusiv de principii a priori și este canonul înțelegerii și rațiunii, dar numai în ceea ce privește ceea ce este formal în aplicarea lor, în timp ce conținutul poate fi orice În această știință, așadar, trebuie avute în vedere două reguli Ca logică generală, ea face abstracție din orice conținut al cunoașterii raționale și din diferențele dintre obiectele sale, ocupându-se doar de forma pură a gândirii Ca logică pură, nu are principii empirice, deci nu împrumută nimic de la psihologie (cum ar dori unii), care deci nu are nicio influență asupra canonului rațiunii Este o știință demonstrativă și totul pentru ea trebuie să fie absolut de încredere a priori" [ , p - ] Deci, logica pură, după Kant, este atât regulile gândirii, cât și canonul rațiunii (rațiunii), și știința, precum și un sistem de principii a priori și o caracteristică a unei forme pure de gândire Cum poate fi înțeles acest lucru? Să ne amintim că, pentru Kant, rațiunea este, pe de o parte, un întreg natural organic și, pe de altă parte, gândirea oamenilor Dacă filosofia este considerată în relația sa cu rațiunea ca întreg natural, atunci ea acționează ca știință, iar fundamentele ei - ca prevederi care fixează legile rațiunii Dacă subiectul filosofiei este mintea ca gândire umană, atunci se poate argumenta că filosofia este logică, iar atunci fundamentele ei coincid cu regulile gândirii În cele din urmă, dacă filosofia este privită drept legiuitor al rațiunii, atunci ea este canonul rațiunii Ca reguli de gândire, legi și canon, principiile filozofice nu ar trebui să depindă nici de subiectele gânditoare, nici de conținutul specific al gândirii, deoarece descriu, așa cum spune Kant, forme pure de gândire Cu toate acestea, matematica nu este atât de simplă Cert este că, dacă Kant înțelege filosofia ca o știință care amintește de natural (la urma urmei, doar în acest caz se putea vorbi despre legile eterne și neschimbate ale rațiunii), ar trebui să Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie era necesar să existe sau să construiască ceva de genul matematicii, altfel cum ar putea un filozof să conecteze cunoștințe sau concepte, să facă o sinteză, să definească experiența și cum și-a construit Kant însuși filosofia sa transcendentală? Știința naturii se bazează pe matematică, ale cărei construcții le folosește ca mijloc de a-și construi conceptele, dar pe ce s-ar putea baza Kant dacă susține că metodele matematice nu pot fi aplicate în filosofie? Dar chiar și pentru a crea regulile gândirii, Kant avea nevoie de un fel de limbaj constructiv, să ne amintim cel puțin de "Analiștii" lui Aristotel (pentru a-i descrie regulile, acesta din urmă introduce astfel de concepte ca o premisă, un termen, un silogism, o relație de incluziune) , și altele, de altfel, independente de conținutul unor hotărâri specifice) Dar rețineți că în "Critica rațiunii pure" există un strat special de termeni și concepte, la care astăzi ne referim la gândirea sistemelor structurale Astfel, Kant folosește pe scară largă conceptele de "funcție" (funcții ale rațiunii), "sistem", "unitate sistematică", "întreg", "analiza și sinteză", "conexiune", "condiționalitate" Iată un exemplu "Considerând toate cunoștințele noastre intelectuale în întregime", scrie Kant, "observăm că ceea ce mintea are într-un mod cu totul special și ceea ce se străduiește să realizeze este cunoașterea sistematică, adică legătura cunoștințelor după un principiu Această unitate a rațiunii presupune întotdeauna o idee, și anume ideea formei cunoașterii ca întreg, care precede o anumită cunoaștere a părților și conține condițiile pentru locul a priori al fiecărei părți și relația ei cu alte părți " [ , p - ] O analiză a acestui citat ne permite să înțelegem rolul reprezentărilor structural-sistemice în gândirea lui Kant Gândirea și raționamentul său se mișcă simultan în două planuri: planul ideilor despre minte (este un întreg, ale cărui părți și organe sunt interconectate și au un scop specific) și planul unităților (cunoștințe, concepte, categorii, idei) , principii etc ), din care Kant creează edificiul rațiunii pure În același timp, fiecare unitate a celui de-al doilea plan își primește reflectarea asupra primului, ceea ce ne permite să-i atribuim noi caracteristici, oferind organizarea necesară tuturor unităților de construcție Reprezentările structural-sistemice fac posibilă realizarea unei astfel de cartografii și caracterizarea tuturor unităților de construcție într-un mod nou (sistematic) Acest punct, în special, explică de ce Kant subliniază cu insistență avantajul sintezei față de analiză, precum și importanța concentrării asupra întregului (unității): "Reprezentările noastre trebuie deja date înainte de orice analiză a lor, și nu un singur concept poate apărea analitic în conținut Sinteza varietății (fie că este dată empiric sau a priori) dă naștere în primul rând la cunoașterea, care poate fi inițial încă brută și neclară și, prin urmare, Vadim Rozin Gândire și creativitate analiza nevoilor; cu toate acestea, tocmai sinteza constituie de fapt cunoașterea din elemente și le combină într-un conținut definit" [ , p ] Iată încă două afirmații "De aici este clar că atunci când construiește inferențe, mintea caută să reducă uriașa varietate de cunoaștere a minții la cel mai mic număr de principii (condiții generale) și astfel să atingă cea mai înaltă unitate a acestora rațiunea este legată doar de aplicare a minții și nu pentru că mintea conține baza experienței posibile ci pentru a-i prescrie o direcție pentru a realiza o asemenea unitate de care mintea nu are idee și care constă în combinarea tuturor acțiunilor mintea în raport cu fiecare obiect într-un întreg absolut" [ , p , ] Cum realizează Kant rolul reprezentărilor structural-sistemice, având în vedere că abordarea sistemică a fost realizată abia în a doua jumătate a secolului al XX-lea? În filosofia sa, aceste idei pot fi atribuite unui tip special de principii a priori Din punct de vedere modern, este un fel de matematică, poate fi numită "metodologică" Într-adevăr, conceptele de sistem, funcție, legătură, întreg, condiționare, sinteză, analiză sunt constructive și nu depind în filosofia lui Kant de conținutul conceptelor filozofice propriu-zise, adică sunt folosite pentru schematizarea materialului empiric considerat de Kant Cu alte cuvinte, susțin că Kant a creat totuși primul exemplu de tip de "matematică metodologică" De fapt, Șcedrovitski, pentru timpul său și în noile condiții, repetă mișcarea lui Kant, bazându-și întreaga filozofie pe o abordare sistematică În același timp, pentru a-și justifica alegerea, el susține că abordarea sistematică este doar o variantă a muncii metodologice "Zona de existență a problemelor cu adevărat sistemice și a obiectelor sistemice", scrie Shchedrovitsky, "este zona metodologiei" [ , p ] "O abordare sistematică a situației socio-culturale actuale poate fi creată și va fi eficientă doar dacă este inclusă în sarcina mai generală și mai largă de a crea și dezvolta mijloace de gândire metodologică și de lucru metodologic" [ , p ] Dacă suntem de acord că limbajul structural-sistem este o variantă a matematicii metodologice, atunci se pune întrebarea de unde îl ia Shchedrovitsky In secolele XVII-XVII, matematica (aritmetica, algebra, teoria proportiilor, geometria) exista deja si fizicienii o puteau folosi În plus, datorită lucrării lui Galileo și Huygens, ei au învățat cum să transforme construcțiile matematice în modele de procese naturale (aducând procesele naturale locale în experiment în conformitate cu construcțiile matematice) Apoi aceste modele au fost rafinate și îmbunătățite în practica ingineriei Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Știm din lucrările lui Shchedrovitsky că, la fel ca Kant, el însuși creează un limbaj structural de sistem În același timp, Șchedrovitsky susține că sursa nu numai a acestui limbaj, ci și a schemelor de activitate este dublă: pe de o parte, aceasta este experiența propriei sale lucrări și reflecția sa, pe de altă parte, legile lui activitate și gândire Confirmarea primei poate fi văzută în prelegerea "Organizarea metodologică a sferei psihologiei" "Se pune în aplicare", rezumă Shchedrovitsky prelegerea, "o respingere completă a descrierii unui obiect extern Reflecția vine în prim-plan, iar sensul ideii este de a crea în mod activ o nouă lume gândită activă și de a o fixa în timp - și asta pentru a crea din nou și a reflecta din nou și pentru a crea din nou mai precis Prin urmare, de fapt, nu există un studiu al unui obiect exterior, ci o analiză continuă și conștientizare a experienței muncii cuiva" [ , p ] A doua sursă este discutată de Shchedrovitsky atunci când analizează ce este reflecția Rezultă că aceasta nu este doar și nu atât conștientizarea activității cuiva de către o persoană, ci mai degrabă cooperarea în activitate și crearea de organizare a materialului (practic, metodologic, ingineresc, științific etc ) care o asigură [ , p - ] Apropo, Kant, când discută despre originea principiilor a priori, evidențiază două surse: activitatea omului de știință însuși (omul) și legile rațiunii, care, după cum se dovedește mai târziu, coincide cu Creatorul Aparent, Kant înțelege rațiunea în două moduri: ca mintea unei persoane empirice individuale și rațiunea ca atare, ca o natură specială, ale cărei legi sunt supuse unui raționament empiric separat, o persoană care gândește corect Este greu de spus în ce măsură Kant însuși era conștient de acest dublu sens al conceptului de rațiune pe care l-a folosit, deoarece nu discută această problemă în lucrările sale Totuși, putem spune ceva despre legătura dintre aceste două părți ale minții analizând semantica afirmațiilor lui Kant Astfel, mintea "realizează o sinteză", "depășește limitele experienței", "cade în antinomii", etc Discutând despre antinomiile minții, Kant scrie că mintea "forțează să-și apere pretențiile" pe de altă parte de mână, că filozoful este "legiuitorul minții" [ , p , ] Rezultă că mintea este un fel de ființă "rezonabilă", care, neavând organe proprii, acționează cu ajutorul și prin oameni Sau într-un alt fel, mintea se realizează (există) precis și numai în gândirea tuturor oamenilor care gândesc individual Cu toate acestea, rolul filozofilor este deosebit: în calitate de legiuitori ai minții, aceștia acționează ca "rațiune" a minții însăși Dar oare Shchedrovitsky spune oare același lucru atunci când spune în ultimele sale discursuri și interviuri ceea ce gândirea le crede: "Deci, principala problemă care a apărut atunci, în anii , este că sună? Vadim Rozin Gândire și creativitate foarte abstract, aș spune chiar școlar, nu mi-e frică de acest cuvânt - aceasta este o problemă: deci unde există o persoană? Este o integritate autonomă sau este doar o particulă dintr-o masă, care se mișcă conform legilor acestei mase? Aceasta este o formă a acestei întrebări Celălalt este creativitatea Aparține individului sau aparține unui loc funcțional în organizarea și structura umană? Răspund la această întrebare foarte dur: desigur, nu unui individ, ci unui loc funcțional! Se afirmă un lucru simplu: există o anumită cultură, un corp de cunoștințe care se transmite din generație în generație, iar apoi se naște o persoană - ortogonal la toate acestea, și fie va fi conectată chiar cu acest spirit, spiritul va să fie făcute accesibile sau nu vor fi conectate "Din toate părțile aud: om! , personalitate! Toate acestea sunt o minciună: sunt un vas cu gândirea vie, care se dezvoltă pe sine, sunt gândirea gânditoare, ipostaza și materializarea ei, organismul gândirii Și nimic mai mult Întotdeauna vreau să spun un lucru: eu sunt un bolard, un slujitor al gândirii mele, și apoi sunt acțiuni ale gândirii, ale mele și ale altora, care, în special, comunică La un moment dat - aveam atunci douăzeci de ani - am simțit o transformare uimitoare care mi s-a întâmplat: mi-am dat seama că gândirea s-a instalat asupra mea și că aceasta era valoarea mea și esența mea ca persoană Deci, nu Șchedrovitsky gândește, acționează și comunică, ci gândirea lui și a altora Șchedrovitsky însuși este doar "ipostas și materializare, organismul gândirii" Pot fi puse întrebări despre viziunea asupra lumii prezentată aici: de exemplu, cum să te asiguri că "gândești" și nu vreun demon al sofismului, de ce, pe lângă gândirea ta corectă, există și alte forme incorecte de gândire în societate și găsești numeroși susținători, ce fel de știință este aceasta dacă adevărul gândirii tale, în cele din urmă, nu depinde de tine ca persoană? Dar să vedem cum Șchedrovitsky construiește cu adevărat un limbaj structural de sistem Pe de o parte, el reflectă cu adevărat experiența sa de gândire, pe de altă parte, o construiește (o smulge din contextul real al gândirii, o transformă în obiecte de construcție, o definește pe aceasta din urmă sub forma unor categorii ale unei abordări sistematice) Dar, până la urmă, Șchedrovitsky a refuzat să analizeze conținuturile reflexive (concepte, situații de cunoaștere, atitudini etc ), ce fel de conținut înțeleg apoi în categoriile "sistem", "mecanism", "organizație" și altele? O analiză a lucrărilor sale ne permite să propunem o ipoteză că acest conținut este determinat nu în ultimul rând de valorile și ideile ontologice ale lui Shchedrovitsky însuși Într-adevăr, în cele din urmă, reflecția este pur și simplu reflecția lui Shchedrovitsky și mecanismul de dezvoltare a activității; activitățile sunt eterogene Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie realitățile flexibile, sistemul și ceea ce are dezvoltare; reprezentările sistem-structurale sunt produsele muncii metodologice, care, la rândul său, este axată pe dezvoltarea activităților Noi, scrie Shchedrovitsky, putem avea doar două strategii: ) începem direct "cazul" și începem să construim reprezentări structurale de sistem, neștiind cum să o facem și care ar trebui să fie rezultatul, sau ) proiectăm și cream o astfel de organizație , sau "mașină de activitate" care, în cursul funcționării sale, ar începe să prelucreze reprezentările moderne de sistem-structură într-un sistem coerent și consistent de vederi sistemice și dezvoltări de sistem faptul că acestea vor fi reprezentări metodologice este garantat de proiectarea "mașinii" în sine [ , p - ] "Se creează sistemul de lucru metodologic pentru a dezvolta întreaga gândire colectivă și activitatea colectivă a omenirii tensiunea, decalajul sau problema în activitatea gândirii nu determină încă fără echivoc sarcina activității gândirii; În multe privințe, sarcina este determinată de mijloacele pe care le folosim, iar mijloacele sunt rezultatul "corupției" noastre, contribuția noastră individuală la istorie și ele sunt cele care determină cum și prin ce structurează acest sau acel set de dificultăți, golurile și problemele în activitate vor fi depășite și înlăturate " [ , p ] Ultima afirmație sugerează că Șchedrovitsky știe bine că sursa construcției schemelor sale nu este o realitate exterioară lui, ci o filiație a propriilor idei sau, așa cum scrie el, "mijloace" Formarea filozofiei practice Să ne imaginăm pentru o clipă că Kant a înviat, a aflat soarta învățăturii sale filozofice și a fost întrebat cum va confirma adevărul ideilor sale sistemice și a altor principii a priori Probabil, ar fi răspuns așa: Dumnezeu a vorbit prin mine și vezi cât de importante au fost ideile mele în cultură, cea din urmă, cel mai bine, confirmă adevărul lor Se știe că Shchedrovitsky nu a așteptat confirmarea istorică și socială a filozofiei sale El și-a propus să creeze structuri de acțiune și gândire în concordanță cu această filozofie, care poate fi înțeleasă în parte ca echivalentul social al unui experiment galileian și al testului de inginerie Cine avea și un argument important: Shchedrovitsky credea că teoria activității fusese deja construită Într-adevăr, până la sfârșitul anilor , programul de construire a unei teorii a activității s-a dovedit a fi implementat destul de repede: în câțiva ani, au fost construite atât de multe scheme și imagini ale activității încât, potrivit lui Shchedrovitsky, au fost mai mult decât suficiente pentru a descrie orice cazuri empirice Drept urmare, Georgy Petrovici Vadim Rozin Gândire și creativitate a ajuns la concluzia că teoria activității a fost construită (la sfârșitul anilor mi-a spus într-o conversație privată: "Principalul lucru a fost deja făcut, sarcina principală acum este să extind teoria activității și metodologia la toate celelalte domenii ale gândirii și disciplinei") Dar acest final poate fi înțeles altfel: cercetarea și gândirea și activitățile au încetat, schemele și reprezentările construite au fost declarate ontologie, realitatea a fost interpretată ca activitate, iar munca metodologică s-a redus la construirea de prescripții normative și organizaționale pentru sine și pentru alți specialiști pe baza acestor scheme și reprezentări Dacă materialul descris a rezistat totuși, schemele teoriei activității au fost completate și rafinate Dar toată această muncă se desfășura deja în cadrul unei ontologii fixe și a credinței că nu există decât activitate Și totuși G P Shchedrovitsky a reușit să facă un alt pas important - să formeze o clasă specială de jocuri de afaceri, numită "activitate organizațională" (ODI), care au fost considerate ca o practică metodologică cu drepturi depline, deoarece în ea metodologii au primit la dispoziție (la putere) , cu toate acestea, doar pentru o perioadă de jocuri, specialişti în subiecte şi le-ar putea spune cum să gândească şi să acţioneze Într-o retrospectivă modernă, trecerea la jocurile organizaționale pare destul de firească: dacă în condiții normale, în cadrul unei anumite discipline, mulți specialiști nu doreau să accepte cerințe și norme metodologice, atunci în joc au fost plasați în condiții atât de dure, artificiale, încât a făcut posibilă nu numai deobjectivizarea (demontarea) gândirii consacrate a specialiștilor, ci și imputarea lor, mai mult sau mai puțin cu succes, a schemelor metodologice și a schemelor de activitate Noua realitate părea să se încadreze în întregime în schema ontologiei activității și a acțiunii sociale metodologice La un moment dat, la Congresul Metodologic de la Kiev, G P Shchedrovitsky a formulat, de asemenea, o înțelegere corespunzătoare a metodologiei ca sferă de organizare a activității și gândirii specialiștilor, la care m-am opus aspru la acea vreme După cum am remarcat deja, cadrul teoretic în metodologie a fost destul de semnificativ (amintim teoriile relevante: teoria gândirii, teoria activității, semiotica, înțeleasă ca teorie etc ) Atâta timp cât metodologii au fost nevoiți să-și organizeze propria gândire și activități sau gândirea specialiștilor în materie care simpatizează cu metodologia pe baza unor scheme metodologice, totul a funcționat mai mult sau mai puțin, deși încă au existat probleme Dar trecerea la ODI, la organizarea și reglarea gândirii altor specialiști, sau încercările de organizare a proceselor sociale cu ajutorul ODI - toate acestea au marcat granița și limita, ca să spunem așa Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie metodologia propusă Cu toate acestea, S V Popov, un student al lui Shchedrovitsky, așa cum se poate vedea din articolele sale recente din Centaur, evaluează situația diferit: el crede că trebuie să mergem mai departe - la ingineria socială Contrateza poate suna astfel: nu este treaba metodologiei să se angajeze în ingineria socială, dar este posibil să îi ajuți pe inginerii sociali în ceea ce privește gândirea La Kiev, am prezis, deși nu-mi place să fac asta, că înțelegerea metodologiei ca inginerie socială (ingineria socială) nu o va duce la bine În acest sens, pot fi de acord cu psihologul și metodologul A A Bubble, care scrie următoarele: "Devenind "încorporat" în jocuri, ca într-un tip special de "producție de furnizare", care ar trebui să "pună la dispoziția" tehnologiei de joc pentru "utilizare", chiar și gândul, chiar și persoana însuși, nu "metodologia" împărtășește deja, de fapt, soarta întregii tehnologii moderne? În ciuda faptului că în multe privințe s-a născut cândva din critică Până când metodologia revine la sine (nu înseamnă că va dobândi pentru prima dată?) Istoria ei ca Istorie cu majusculă, cuplată cu Marea Istorie a gândirii și a persoanei însuși, până atunci ea nu se va putea elibera de captivitatea formelor fantomă de viață induse de ea însăși și numai a formelor de raționalitate care imită gândul" [ , p - ] În opinia mea, metodologia este o cultură specială a gândirii, un punct de creștere a gândirii, în principiu, deasupra oricărei sfere a gândirii și a activității umane (fără a exclude ingineria socială), dar totuși este o formă de gândire, nu practică Deși sunt de acord, există astfel de puncte de creștere atunci când practica și gândirea par să se contopească într-una singură Acestea sunt practici ezoterice, artistice și în unele cazuri ludice și metodologice Totuși, să continuăm analizarea evoluției opiniilor lui Shchedrovitsky Succesul jocurilor a lăsat în curând loc problemelor Una dintre ele a fost determinată de însăși natura jocului Deși metodologii au pus în scenă jocuri și au încercat să controleze elementele jocului în timpul jocului (impunerea de scheme metodologice, logica de gândire, organizare generală asupra participanților), cu toate acestea, organizatorii de jocuri înșiși au fost nevoiți să-și schimbe comportamentul pre-scenizat, să intre în un dialog cu participanții săi, renunță parțial la propriile principii În plus, o serie de metodologi de frunte au refuzat să urmeze normele metodologice generale și scenariile de joc pe care Shchedrovitsky însuși le-a stabilit sau aprobat inițial Au început să creeze și să își prezinte propriile norme metodologice și scenarii de joc ca nu mai puțin eficiente și justificate Mai mult, de această dată conflictul nu a fost rezolvat în mod tradițional: nu prin forțarea infractorului în "cealaltă cameră", adică prin negarea oricărui mod de gândire diferit de cel fixat Vadim Rozin Gândire și creativitate și păzit de însuși Shchedrovitsky A fost recunoscut dreptul participanților la jocuri și seminarii la punctul lor de vedere, care apoi a trebuit însă introdus în domeniul general al comunicării și lucrat în comun acolo Aproximativ în acest context a apărut conceptul de "gând-comunicare", ceea ce a determinat necesitatea unei alte revizuiri a realității metodologice În conceptul de "activitate a gândirii" formulat de Șchedrovitsky la începutul anilor , gândirea a fost înțeleasă ca un subsistem în schema activității gândirii, care include "brâurile" acțiunii grupului colectiv de gândire, comunicarea gândirii și gândirea pură [ , p - ] De ce noua realitate a fost numită activitate mentală? Probabil pentru că în OD I, pe de o parte, s-au rezolvat sarcini cognitive, adică s-a realizat gândirea, pe de altă parte, a avut loc programarea și organizarea gândirii tuturor participanților la joc, ceea ce a fost înțeles în mod tradițional ca activitate Astfel, s-a făcut un pas important - s-a stabilit un nou cadru pentru studiul gândirii și s-a indicat contextul acesteia A devenit clar că gândirea nu poate fi redusă la un alfabet de procedee și operații ale gândirii, că este o formațiune mai complexă Deși gândirea a fost definită ca un subsistem al activității mentale, Shchedrovitsky a recunoscut o anumită autonomie și independență în spatele gândirii Spre deosebire de alte centuri ale activității mentale, centura gândirii pure, scria el, "are propriile reguli stricte pentru formarea și transformarea unităților de expresie și a legilor și destul de ionizate; aceasta este tot ceea ce Aristotel a numit cuvântul "logos" " [ , p ] Totuși, ce este gândirea, nu ca un logos aristotelic, ci ca un aspect al realității metodologice? Shchedrovitsky nu a dat un răspuns clar la această întrebare De asemenea, nu a observat că conceptul de gândire-comunicare contrazice atitudinea științifică naturală și ontologia activității, că de fapt acest concept este dintr-o paradigmă diferită - cea umanitară, cu excepția cazului în care, desigur, comunicarea este înțeleasă așa cum este interpretată în lingvistică și semiotica saussureană Dacă comunicarea este înțeleasă mai degrabă după M Bakhtin ca o formă de dialog și comunicare în care se exprimă și se justifică diferite poziții și puncte de vedere ale comunicanților (și tocmai datorită tuturor acestora se formează un câmp comun de comunicare, înțelegerea și chiar acțiunea concertată devine posibilă), atunci, în acest caz, ideea activității mentale contrazice abordările natural-științifice și de activitate Șchedrovitsky a simțit parțial acest lucru, la începutul anilor a recunoscut că activitatea nu este, se pare, întreaga realitate, de exemplu, procesele de comunicare joacă un rol important în formarea acesteia din urmă; acea gândire nu a fost niciodată analizată, Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie scopul că însuși metodologul, ca și demiurgul, nu poate crea noi tipuri de activitate; este necesară desfășurarea jocurilor de activitate organizațională, care sunt "un mijloc de destructurare a formelor subiectului și o modalitate de a dezvolta noi forme de coorganizare a activității mentale colective" "Din acest punct de vedere", scrie Șchedrovitsky într-una dintre ultimele sale lucrări, "însusi expresiile "activitate" și "acțiune", dacă lăsăm deoparte definirea lor prin scheme de reproducere, acționează ca expresii ale idealizărilor extrem de puternice, reducerilor excesive și simplificări, cărora, în realitate, doar cazuri extrem de rare create artificial și exotice le pot corespunde În lumea reală a vieții sociale, activitatea și acțiunea pot și trebuie să existe doar împreună cu gândirea și comunicarea De aici însăși expresia "activitate de gândire", care este mai consecventă cu realitatea și, prin urmare, ar trebui să înlocuiască și să înlocuiască expresia "activitate" atât în cercetare, cât și în organizarea practică" [ , p - ] În același timp, Șchedrovitsky nu abandonează programul său inițial: este necesar atât să studieze (acum activitatea mentală), cât și să o organizeze în practică, în plus, pe baza unor teorii adecvate ale activității mentale "Metodologia astfel dezvoltată", scrie el, "va include mostre de toate formele, metodele și stilurile de gândire - metodologice, constructive-tehnice, științifice, organizaționale și manageriale, istorice etc ; va folosi liber cunoștințe de toate tipurile și felurile, dar se va baza în primul rând pe un set special de discipline metodologice - teoria activității mentale, teoria gândirii, teoria activității, semiotica, teoria cunoașterii, teoria gândirii comunicații și înțelegere reciprocă" [ , p - ] Cum, ne întrebăm, pot fi combinate aceste două înțelegeri ale metodologiei: în al doilea program este tratată ca un tot imanent, în conceptul de activitate mentală - ca element al unei realități mai complexe? Filosofia lui Shchedrovitsky, în opinia mea, este foarte caracteristică secolului al XX-lea În ea, după cum putem vedea, convergeau cele mai diverse tradiții și direcții ale gândirii filozofice și științifice Și totuși, principalele dominante sunt programele lui Kant și Marx, precum și instalațiile de științe naturale și sociotehnice Trebuie să-i acordăm credit lui Șcedrovitski, el, ca și Vygotsky, și-a adus gândul la concluzia ei logică, fără a se retrage înaintea concluziilor înspăimântătoare și nepopulare Desigur, ce este un filozof, un intelectual și care sunt sarcinile reale ale timpului nostru, pot fi înțelese altfel decât Șchedrovitsky Pentru mine, de exemplu, cultura nu este doar tradiții și construirea a ceva nou, ci o formă specială de viață socială, o organizare socială Vadim Rozin Gândire și creativitate nismul, prin urmare munca culturală și tehnică, deși necesară, nu dă mare lucru Și înțeleg inteligența puțin diferit decât profesorul Un intelectual trebuie să fie nu doar un gânditor, ci și conștiința epocii și, nu mai puțin, un purtător viu al culturii O persoană obișnuită nu trebuie să fie o persoană și nu neapărat fiecare persoană ar trebui să se construiască și să se gândească la sine, așa cum a făcut Shchedrovitsky Dar cred că pentru un filozof și om de știință, precum și pentru mulți specialiști moderni care influențează viața culturii prin activitățile lor, acest lucru este absolut necesar În special, filosofia, după părerea mea, astăzi, la începutul celui de-al treilea mileniu, se confruntă cu cel puțin trei sarcini noi Ar trebui să contribuie la formarea unei noi viziuni asupra lumii în direcția trecerii de la o imagine naturalistă a realității (când credem că lumea este așa cum este reprezentată în cunoștințele noastre) la o imagine activă și culturală a realității În conformitate cu acestea din urmă, lumea nu este doar un dat pe care îl găsim, ci și un produs al activității și eforturilor noastre, iar ele, la rândul lor, au o natură duală - artificială (acesta este un experiment și libertate) și naturală ( acesta este un moment de cultură și societate) A doua sarcină a filozofiei este de a promova formarea și implementarea unui nou proiect social care vizează conservarea vieții pe Pământ, dezvoltarea în siguranță, menținerea diversității naturale, culturale și personale (diversitatea) și cooperarea A treia sarcină este de a ajuta la formarea unei noi civilizații, în cadrul căreia se formează metaculturi, noua moralitate, noi forme de viață și gândire Personalitatea și contribuția la știință a lui Alexander Zinoviev Personalitatea lui Zinoviev în mintea reprezentanților comunității științifice ruse, desigur, este asociată cu ghicitori Un logician strălucit și puțin înțeles scrie brusc o satiră caustică asupra societății sovietice, cartea "Înălțimi căscate", este expulzat în Occident ca disident, deși nu este unul În străinătate, Zinoviev, brusc, începe să laude comunismul, evaluând în același timp critic societatea occidentală, apoi chiar la sfârșitul anilor se întoarce în Rusia, declarându-se aproape ca un nou mesia "Nu luați asta ca pe o lăudărie", spune Zinoviev într-un interviu cu redactorul-șef al Personality Cultură Societatea" Yu M Reznik, - Cred că în procesul evolutiv nu toți oamenii cresc și se dezvoltă, apar puncte de creștere Și prin aceste puncte de creștere, atât oamenii, cât și toată țara "încolțesc" Îmi pot spune că sunt punctul de creștere al Rusiei Nu va exista o recunoaștere oficială a lui Zinoviev în Rusia - nu va exista Rusia! Dru Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Nu văd un punct de creștere de acest fel Aceasta este o chestiune de întâmplare Mă vor tăia, un alt individ asemănător este puțin probabil să apară în Rusia" [ , p ] Și asta în ciuda faptului că Zinoviev părea să se fi opus întotdeauna științei oficiale și puterii oficiale El îl numește direct trădător pe Gorbaciov ("Cum a putut să-mi vină în minte ideea că secretarul general al Comitetului Central al PCUS va deveni trădătorul nr ? Era de neconceput Și în Occident, nimeni nu a crezut în asta până când a venit Gorbaciov? la putere prăbușirea comunismului" [ , p ]) Elțin este un simplu succesor al operei lui Gorbaciov Iar "putschismul" l-a dezamăgit rapid pe Zinoviev Putin, spune Zinoviev, "poate să extermine și să alunge toți oamenii lui Elțin, dar nu va putea "alunga" elținismul" Misiunea sa istorică este de a legitima rezultatele loviturii anticomuniste din anii Gorbaciov și Elțin timpul va trece, iar oamenii vor spune despre Putin că acesta este Elțin astăzi" [ , p ] Deci cine îl recunoaște oficial pe Zinoviev? Mitul lui Zinoviev este asociat și cu numele faimoșilor noștri filosofi și metodologi - G P Shchedrovitsky, M K Mamardashvili, B A Grushin Se crede că Zinoviev a fost profesorul lor comun Iată, de exemplu, ceea ce Iuri Mihailovici Reznik îl întreabă pe Zinoviev: "Pentru prima dată, am auzit informații neoficiale despre tine nu la Facultatea de Filosofie, unde am studiat la de ani după ce ai absolvit Facultatea, ci de la Georgy Petrovici Shchedrovitsky, participând la seminariile sale metodologice S-a referit constant la tine Probabil l-ai cunoscut bine pe Georgy Petrovici În acei ani, te considera un lider recunoscut, principalul creator al Cercului Metodologic de la Moscova (abrevierea acceptată este MMK - V R ), credea că ești sufletul lui, a introdus idei foarte importante și, cel mai important, a transformat ideea de metodologia științei pe dos Din tine urmărește istoria activității sale profesionale" [ , p ] Ca răspuns, Zinoviev spune: "Atât Grushin, cât și Mamardashvili și Shchedrovitsky au fost într-un fel studenții mei Toți "au ieșit" din teza mea de doctorat" [ , p ] Într-adevăr, am auzit și de la Șcedrovitski că Zinoviev a fost cel care a stat la originile mișcării "pictorilor de șevalet dialectic" (cum era numit atunci în glumă) Adevărat, el se considera creatorul MMK, și nu Zinoviev Da, iar semnificația ideilor lui Zinoviev Șchedrovitski a atribuit-o doar formării, în viitor, dimpotrivă, el a subliniat că Zinoviev și-a schimbat propriile principii și abordare, trecând la logica matematică Cât despre predare, Șcedrovitski a vorbit destul de vag Pe de o parte, părea să se considere un adept al lui Zinoviev, dar, pe de altă parte, a subliniat că drumurile lor diveriseră Zinoviev spune același lucru într-un interviu Vadim Rozin Gândire și creativitate "Adevărul este că atunci, desigur, căile noastre s-au separat Cu o persoană ca Ilyenkov, deși eram prieteni cu el, eram dușmani profundi Cât despre Grushin, Mamardashvili și Shchedrovitsky, toți nu au putut continua să lucreze cu mine, deoarece nu aveau abilitățile și dorința pentru acest lucru" [ , p ] Îmi amintesc că eu, student în anul II (după cum s-a dovedit mai târziu, pentru a-mi testa rezistența și abilitățile), Shchedrovitsky i-am dat doctoratul lui Zinoviev Într-adevăr, disertația este foarte informativă și semnificativă, în special, din punctul de vedere al sarcinii și principiilor studiului gândirii Cu toate acestea, așa cum am remarcat în lucrările mele, reprezentanții lui MM K nu au luat strategia complexă a "ascensiunii de la abstract la concret" a lui Marx analizată de Zinoviev, ci și-au format propria metodă de analiză a gândirii, bazată pe mostre ale naturalului științele și reconstrucția pseudogenetică a gândirii în curs de dezvoltare Apropo, însuși Zinoviev a implementat ulterior nu strategia marxiană pe care a analizat-o, ci o abordare bazată pe ideile de logică, înțeleasă ca normă a limbajului, și metoda științifică, aproape după modelul baconian Într-un interviu, Zinoviev se autointitulează om de știință, logician și, asupra căruia insistă mai ales, sociolog "Am fost inițial sociolog, chiar și fără o educație suficientă, vorbind pur și simplu ca o persoană interesată, un "sociolog intuitiv" El a rămas sociolog până astăzi Iar restul (să zicem, logica și metodologia) au apărut mai târziu ca mijloc de rezolvare a sarcinilor stabilite" [ , p ] "Uite, sunt un logician și un sociolog și un logician - Doamne ferește pe toată lumea" [ , p ] Dacă sociologia, spune Zinoviev, "este construită într-un mod cu adevărat științific, adică ținând cont de cerințele logicii și metodologiei științei din înțelegerea mea, atunci sociologia generală va deveni o știință exactă Iar prognoza sociologică va deveni la fel de exactă ca trimiterea de nave spațiale" [ , p ] Cu toate acestea, comunitatea științifică din anumite motive îl consideră pe Zinoviev doar un logician, neluând în serios studiile sale sociologice și legile sociologice pe care le-a descoperit În cele din urmă, afirmațiile repetate ale lui Zinoviev că comunismul este cea mai dezvoltată formă de viață socială din civilizația modernă, mult mai perfectă decât capitalismul, sunt într-adevăr surprinzătoare Și, în același timp, din anumite motive, a murit ca urmare a trădării și intrigilor capitaliștilor precum M Thatcher "Sistemul comunist din Rusia nu a supraviețuit, era tânăr, tocmai a început să crească și l-au ucis distrus artificial Eu, ca sociolog, susțin că în ceea ce privește nivelul de organizare socială este mai mare decât orice în Occident Thatcher era cea mai inteligentă figură politică din Occident la acea vreme Ea capul Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Întregul proces de distrugere a Uniunii Sovietice a fost realizat de forțele poporului sovietic însuși" [ , p , , ] "Eu, ca om de știință, după mulți ani am ajuns la concluzia că, odată cu înfrângerea comunismului rus, Rusia și-a pierdut pentru totdeauna perspectiva de a deveni o mare putere de conducere Cred că perioada sovietică a fost apogeul istoriei Rusiei, iar Rusia nu se va ridica din nou la o asemenea înălțime" [ , p ] Misterul este însă că, în interviu, Zinoviev vorbește despre el însuși ca un anticomunist ("Am respins deschis marxismul" [ , p ]) și compară viața în Uniunea Sovietică cu o închisoare "Când am ajuns la Lubyanka", spune Zinoviev, "pentru prima dată am dormit pe un pat separat și m-am săturat Cum am trăit în viața civilă, dacă închisoarea părea un paradis! [ , p ] Ce înseamnă cuvintele lui Zinoviev în acest caz: "La început, obiectul cercetării mele a fost tânărul comunism înfloritor Apoi a fost distrus și ceea ce am apărut acum Nu am acceptat ceea ce a apărut Ca teoretician, am pornit de la faptul că comunismul sovietic, tânăr și viabil, că a venit pentru totdeauna" [ , p , ] Cea mai ușoară cale ar fi să ștergeți toate aceste contradicții și mistere în detrimentul bătrâneții: la urma urmei, Zinoviev era în al nouălea deceniu ("Nu mă așteptam niciodată", scrie el surprins, "că voi trăi până la o asemenea vârstă) " [ , p ]) Dar Zinoviev nu seamănă deloc cu un om căruia i s-a refuzat rațiunea, dimpotrivă, pentru vârsta lui este absolut păstrat Explicația se găsește probabil în persoană și timp (mediu și circumstanțe) Aici puteți indica următoarea secvență: abilitățile remarcabile ale tânărului Zinoviev (a fost, după cum se spune astăzi, un copil minune - își putea aminti o pagină de text într-un minut, a înmulțit chiar și numere de șase cifre în mintea lui cu un fulger viteza), munca grea și viața din epoca sovietică, pe care viitorul sociolog a băut mai mult decât atât, pasiune pentru cărțile cu orientare romantică și utopică (Lermontov, M Gorki, Knut Hamsun, Hugo, Senkevich, Thomas More, Campanella, Eugene Sue) , Etienne Cabet și alții, [ , p ]), miercuri, "unde, - după Zinoviev, a existat o atitudine foarte critică față de Stalin: anecdote, povești, ridicol" (p ), războiul care a modelat în cele din urmă personalitatea lui Zinoviev și, conform propriei sale mărturii, "a fost cel mai bun moment al vieții" [ , p ], în sfârșit, formarea lui Zinoviev ca gânditor, om de știință și, în parte, ezoterist În general, Zinoviev s-a format ca o personalitate marginală cu înclinații anarhiste Proscrișii sociali sau, așa cum îi numește K Kasyanova, străinii sunt oameni care nu numai că "au căzut din structurile sociale stabile", dar sunt, prin urmare, forțați să se bazeze pe propria personalitate, să trăiască, așa cum scria Gleb Uspensky, "cu propria lor minte ", și în același timp în ceea ce privește credințele și moralitatea, nu au nimic Acesta este un vas complet gol care poate fi Vadim Rozin Gândire și creativitate plin cu orice Încrederea marginalilor sociali pe propria personalitate, viața "cu propria lor minte" - toate acestea, pe de o parte, i-au pus (în ceea ce privește propria lor viziune asupra lumii) la egalitate cu societatea, i-au făcut pe măsura culturii (marginalii) s-a manifestat ca cultură), pe de altă parte, a atras în tabăra criticilor și revoluționarilor Într-adevăr, cine, dacă nu proscrișii, simt cu ardoare nedreptatea socială și cine, dacă nu ei, sunt înclinați să ia măsuri hotărâtoare pentru a schimba sistemul social? Era de la marginali în secolele XIX - începutul secolului XX ies atât raznochintsy, cât și inteligența, precum și revoluționari de diferite dungi Trebuie remarcat faptul că formarea marginalilor ca fenomen de masă și a idealurilor revoluționare în anii - ai secolului trecut s-a datorat nu în ultimul rând răsturnării tuturor fundamentelor vieții de odinioară după revoluție, fuga țăranilor către orașe, construirea unei vieți socialiste de neînțeles, când era imposibil să te bazezi pe cei dragi și tradiții Dacă, în ceea ce privește convingerile, tânărul Zinoviev pur și simplu nu a fost lipsit (nu numai că și-a construit în mod conștient punctele de vedere, ci a încercat și să le pună în practică), atunci, în ceea ce privește moralitatea, formula lui Gleb Uspensky este, probabil, destul de potrivită pentru Zinoviev Și Zinoviev a formulat foarte devreme comensurabilitatea culturii sale În , când stătea pe Lubyanka și era pregătit pentru orice, Zinoviev și-a formulat orientarea vieții: "Sunt un stat suveran al unei singure persoane, îmi voi dezvolta propria ideologie, propriile mele principii morale, estetice Pentru toți acestea De ani de zile nu m-am îndepărtat de această atitudine a mea" [ , p ] Interviul lui Zinoviev arată că marginalismul, pe de o parte, și autoeducația și războiul, pe de altă parte, l-au ajutat să se impună într-o atitudine de viață atât de aproape ezoterică Deja primul test (arestarea și investigația la Lubyanka) Zinoviev a depășit neconvențional: nu a respectat regulile sistemului, pe care Zinoviev le-a înțeles intuitiv bine Explicațiile lui pentru anchetator erau ilogice și de neînțeles, acțiunile lui (pur și simplu a fugit și nu mai apărea în locurile în care era cunoscut) nu se încadrau în comportamentul standard al oamenilor de atunci Și în viitor, Zinoviev a acționat întotdeauna ca un marginal, nu "după reguli": s-a alăturat armatei fără recrutare, a scăpat dintr-un regiment de cavalerie, s-a mutat de la o unitate la alta, a mituit funcționari etc În mod ciudat, acest lucru a salvat el de mai multe ori În acest sens, îmi amintesc două povești Pe unul l-am auzit de la Șcedrovițki, pe celălalt de la V Nalimov Socrul lui Shchedrovitsky din a doua căsătorie din a fost comandantul Kremlinului Toți colegii lui fuseseră deja luați și în fiecare zi se temea de propria arestare Într-o zi, când a venit la muncă, a văzut că la masa lui uriașă stăteau mai multe persoane Apropiindu-se de locul lui, și-a dat seama că veniseră după el, dar mai întâi el Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie ar trebui condamnat public (așa a fost ordinul în această scurtă perioadă) Înainte de a ajunge la doi pași către biroul său, comandantul Kremlinului, deodată, pe neașteptate pentru el însuși, și-a dat jos pălăria, a aruncat-o la pământ și, cu cuvintele "O, la naiba", s-a întors și a plecat acasă (și nu a mergi din nou la munca) Comportamentul său a ieșit atât de mult din sistem încât, spre surprinderea comandantului de la Kremlin însuși, nu a fost atins Așa că a rămas acasă, nemergând nicăieri, până la război în sine, iar în și-au adus aminte de el, l-au chemat și l-au pus la comanda regimentului Povestea lui Nalimov nu este mai puțin curioasă și caracteristică La sfârșitul războiului, a stat în lagăre, murind de foame și boală Nalimov și-a dat seama că, dacă nu a făcut ceva extraordinar, atunci zilele îi erau numărate Ignorând orice logică și experiență din viața taberei, el depune o cerere în care acuză conducerea taberei de încălcarea regulilor și legilor Crezi că a fost împușcat imediat? Nu, l-au împușcat în capul taberei De ce? De fapt, din întâmplare Cert este că anul acesta taberele nu au îndeplinit planul de lucru Beria trimite un comision pentru a afla motivele Comisia călătorește în lagăre, găsește cu ușurință motivul, zace la suprafață - planul nu a fost îndeplinit, pentru că mii și mii de prizonieri au murit de boală și foame Se iau măsuri ca măsură de precauție În special, în lagărul în care Nalimov era pe moarte, au găsit plângerea lui împotriva comandantului Ultimul este împușcat pentru lecție, iar Nalimov este transferat la spital Aceasta i-a salvat viața La fel de important în modelarea personalității lui Zinoviev a fost războiul și autoeducația Războiul a contribuit la astfel de calități precum tendința lui pentru risc, dorința de a trăi în evenimente de amploare, disprețul pentru experiențele intelectuale și un fel de aristocrație ofițerească "Cel mai dificil lucru din timpul războiului", spune Zinoviev, "pentru mine a fost să mă ascund Fugeam tot timpul de organe Nu era frică Vedeți, în copilărie, am început să mă angajez în autoeducație și am învățat să depășesc frica După aceea, în viața mea nu au existat acțiuni pe care le-am efectuat sub influența fricii La începutul războiului, a trebuit să particip la astfel de operațiuni, când a fost necesar să înjunghi literalmente sabotorii cu o baionetă Și nu am simțit nicio teamă Și în timpul ieșirilor, era mai probabil să experimenteze o stare de recuperare În ceea ce privește "organele", a existat mai degrabă un sentiment de aventură, un joc sau ceva În viața civilă, non-militară, nu mi-a fost niciodată frică să exprim judecăți non-marxiste, m-am dus să public o carte pentru care mă așteptam să fiu arestat În anii războiului, am devenit mai puternic fizic Și spiritual m-am eliberat de toate Aviația este ceva ca un regiment de husari în vechea armată rusă Căruia același război i-a dat material colosal pentru observare În timpul războiului, am făcut multă muncă literară" [ , p ] Adevărat, toate aceste calități neobișnuite ale personalității lui Zinoviev, pe care le puteți admira, s-au înțeles cu alții, destul de rusești Vadim Rozin Gândire și creativitate mi, de exemplu, beția și invidia colegilor Anii de după război, își amintește Zinoviev, "au fost ani de beție cumplită După cum am scris mai târziu, beția rusească nu este un fenomen medical, ci un fel de religie Beția dădea părtășie Era mai ușor când beai o băutură să înduri greutățile cotidiene, viața era văzută într-o altă lumină, părea că nu atât de gri Dar beţia nu s-a amestecat" [ , p ] De multe ori Zinoviev a renunțat la băutură, dar nu a funcționat Apoi a ieșit și nu a băut timp de ani S-a dezlănțuit după ce sociologii s-au supărat pe el în Sukhumi, pe care Zinoviev la conferință timp de cinci minute întregi l-a comparat cu maimuțele de la grădinița Sukhumi Îmi amintesc cum, ajungând în camera lui Shchedrovitsky, cu care Zinoviev se împăcase după mulți ani de ceartă, Alexandru Alexandrovici a spus nedumerit: "Yura (așa era numele prietenilor apropiați ai lui Shchedrovitsky - V R ), de ce s-au jignit la eu, că am spus ceva ce ei nu știu despre ei înșiși?" După aceea, s-a îmbătat și a zburat la Moscova Este mai greu de înțeles sentimentul de invidie care îl posedă pe eroul nostru, revărsând într-o manifestare a semnificației sale excepționale Se pare că mai este de dorit: doctor în științe, profesor, autor a multor cărți de jurnalism științific și științific, logician și om de știință cunoscut, de altfel, care a suferit de pe urma regimului sovietic Totul este acolo, un castron plin Deci nu, Zinoviev este literalmente consumat și distrus de invidie - către foști studenți, colegi de profesie, dizidenți De exemplu, Y Reznik îl întreabă despre atitudinea lui față de Saharov și Soljenițîn Iată răspunsul lui Zinoviev "Primul lucru pe care l-a făcut Saharov a fost să acorde Occidentului un interviu atât de murdar, de parcă nu m-ar fi udat nicio scrisoare secretă sovietică Nu am stat la ceremonie când a trebuit să vorbesc despre dizidenți și despre conceptele lor M-am gândit la Soljenițîn un scriitor mediocru, că a aruncat în aer ca o armă din Războiul Rece Din punct de vedere sociologic, l-am considerat și îl consider încă pe Saharov ca o completă non-entitate" [ , p ] Și iată declarații despre foști studenți și colegi "Și ceea ce am făcut mi-a permis să iau o poziție în această știință pe care studenții mei nu au reținut-o deloc Toți au fost mai degrabă imitatori ai științei decât oameni de știință în sensul strict al cuvântului Mii, zeci de mii de mediocrități lucrează în metodologie și sociologie, dar nu înțeleg ideile fundamentale Am câștigat deja faima mondială în logica, iar asta a provocat o reacție furioasă în mediul meu În mediul logic, ca și în toată filosofia și știința domestică, a existat un fel de mafie în care eu nu mă "încadrăm" sociologii nu ca mine Ei simt că orientarea mea reprezintă o amenințare pentru statutul și bunăstarea lor Am lucrat și în domeniul aparatului logic Am fost înaintea tuturor cu peste de ani Acum mulți dintre lucrările mele sunt "redescoperite" fără referire la ele " [ , p , , ] Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Și toate acestea pe fondul stimei de sine, pe care Khlestakov o poate invidia "M-am considerat un stat suveran al unei singure persoane și nu m-am alăturat cu nimeni M-am simțit ca un misionar: ei mă întreabă, răspund, îmi cer să spun ceva, spun Mi-am făcut drum doar prin creativitate Nu am fost susținut de guverne și de serviciile secrete Au fost oameni care au recitit The Yawning Heights de de ori sau mai mult Oameni care mi-au spus că după cărțile mele nu pot citi altceva Tot ce s-a întâmplat în Rusia în ultimii ani a fost previzibil cu ajutorul teoriei mele și am făcut-o Nu va exista nicio recunoaștere oficială a lui Zinoviev în Rusia - nu va exista Rusia" [ , p , , ] Acum despre alegerea căii științifice Două abordări principale au avut probabil o influență majoră asupra dezvoltării viziunii științifice asupra lumii a lui Zinoviev: marxismul și pozitivismul logic regândit creativ Marxismul a dat o orientare studiului societății pentru a o schimba, axată pe o metodologie bazată pe legile științifice ale gândirii Adevărat, aceste metode științifice, credea Zinoviev, nu sunt obținute în cursul studiului gândirii (a crezut așa abia la începutul carierei sale științifice, când și-a scris teza de doctorat și a comunicat cu Shchedrovitsky, Mamardashvili, Grushin), dar sunt construite pe baza normelor limbajului științific A doua abordare a funcționat aici Din punctul de vedere al lui Zinoviev, structura gândirii este stabilită de normele limbajului, aproape în același mod în care structura gândirii științifice naturale este stabilită de matematică În general, fiind un matematician puternic (în timpul experimentelor a spart probleme matematice ca semințele chiar și într-o cameră de presiune, suspendată cu capul în jos [ , p ]), Zinoviev nu era în același timp lipsit de părtinire matematică Logica, în înțelegerea lui, este un fel de matematică pentru sociologie ca știință exactă "Pentru mine", scrie Zinoviev, "ceea ce este științific este ceea ce satisface criteriile logicii În înțelegerea mea, sarcina logicii este prelucrarea limbajului Avem nevoie de următorul pas În cadrul logicii mele complexe, pe această bază, dezvolt un aparat conceptual ontologic, adică o serie de concepte legate de spațiu, timp, mișcare, dezvoltare, evoluție și așa mai departe Pentru aceasta este folosită logica, dar aici este creat un nou aparat suplimentar Aparatul dezvoltat anterior este utilizat pentru procesarea metodelor de achiziție a cunoștințelor Toate aceste aparate sunt folosite în sociologie Dar nu direct Mai este nevoie de un intermediar, și anume, este necesară construirea unei discipline speciale în pragul logicii și sociologiei (sociologia logică), în care este necesară dezvoltarea unei metodologii specifice cercetării sociale Și cu aceste metode procedați Vadim Rozin Gândire și creativitate la rezolvarea unor probleme sociologice specifice" [ , p , ] (italicele mele - V R ) Astfel, metodologia lui Zinoviev seamănă cu o structură cu două etaje: "etajul" este construcția normelor de limbaj științific, etajul "inferior" reprezintă metode de obținere a cunoștințelor sociologice, iar între ele "intermediarul" este sociologia logică Aici este ușor de văzut, pe de o parte, programul kantian (descrierea unor categorii a priori de timp, spațiu și altele; interpretarea logicii ca "analitică pură" și un fel de "matematică filozofică"), pe de altă parte de parte, programul regândit marxist al lui Bacon-Descartes (adică credința că pe baza unor metode corecte se poate reconstrui societatea existentă), pe de altă parte, probabil ideea pur Zinoviev că metodele corecte sunt norme stabilite în logica proiectata pe un anumit material, aplicata unor cazuri specifice Gândindu-ne la această metodologie, putem observa următoarele Este puțin probabil ca analiza conceptelor să se poată reduce la prelucrarea limbajului Este și mai puțin evident că construcția de noi concepte și cunoștințe, de exemplu, cunoașterea sociologică, este realizarea unor construcții conceptuale existente pe material concret Realitatea socială se constituie nu numai printr-un limbaj și scheme noi (aceasta este doar una dintre condițiile necesare), ci și ca o experiență reală a vieții sociale, cu invenții sociale corespunzătoare, consecințe negative și pozitive, conștientizarea, consolidarea și lupta lor actori sociali, formarea diferitelor subsisteme cultura (instituții sociale, guvern, economie și economie, societate, comunități, indivizi, vezi cartea mea Teoria culturii pentru mai multe detalii) Se poate adăuga la cele de mai sus că metodologia și conceptul sociologic al lui Zinoviev, într-adevăr, nu au fost luate în serios de comunitatea științifică Cine este, deci, Zinoviev însuși subminând credibilitatea teoriilor sale, susținând că nu este nevoie de o metodologie specială și că principalul lucru este să pătrundem direct în legile sociologice "Secretul", scrie Zinoviev cu patos, "constă în capacitatea noastră de a descoperi legile sociale observând lucruri evidente, foarte simple Mintea este necesară pentru a descoperi rolul acestor lucruri simple și a-l aduce într-un sistem Toate ideile de bază privind starea actuală a lumii, și Occidentul, și Rusia și cu privire la viitor, pot fi construite în un limbaj clar, simplu Informații, fapte literalmente sub picioarele tale, nu poți decât să le vezi, să poți vedea că de fapt lumea este condusă nu de niște titani sociologici, ci de nonentitati" [ , p , , ] În cele din urmă, îl crezi cumva slab pe Zinoviev, înțelegând legile sociologice stabilite de el, de exemplu: "Dacă un individ social are nevoie să efectueze un fel de acțiune asociată cu o încălcare Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie norme de drept și de morală, iar dacă este convins că va rămâne neexpus, efectuează această acțiune" sau "Odată cu înfrângerea comunismului rus, Rusia și-a pierdut pentru totdeauna perspectiva de a deveni o mare putere conducătoare" [ , p , ] Prima "lege" este o simplă observație, care este adusă sub generalizare inductivă, a doua este propria convingere a lui Zinoviev bazată pe nimic O oarecare lumină asupra înțelegerii poziției științifice și nu numai științifice a lui Zinoviev este aruncată de afirmațiile sale că nu a urmat niciodată tradiția, ci, ca și Descartes, a tras doar din el însuși "Resping", spune Zinoviev, "tot ce au scris alții, am subliniat în mod clar că merg pe drumul meu" [ , p ] Dar, în primul rând, Descartes cunoștea de fapt tradiția filozofică foarte bine, iar în al doilea rând, afirmațiile sale corespundeau sarcinii istorice de a bloca formele tradiționale ineficiente de gândire După părerea mea, Zinoviev are o altă problemă - să se realizeze ca un mesia, ca un purtător de adevăr, să arate că alții se înșală O viziune similară, parțial ezoterică, probabil că nu s-a dezvoltat imediat la Zinoviev, ci sub influența circumstanțelor Chiar înainte de război, dar mai ales în timpul războiului, Zinoviev s-a format ca un luptător și o personalitate la egalitate cu autoritățile, statul și conducătorii "Dacă ne răzvrătim", își amintește el despre discursul său public de dinainte de război împotriva cultului lui Stalin (pentru aceasta a fost arestat), "atunci nu împotriva unor funcționari mărunți, ci răzvrătiți împotriva celor mai mari, împotriva lui Dumnezeu Am devenit ateu devreme și mi-am imaginat pe Stalin ca fiind cea mai înaltă ființă Am fost anti-stalinist până la moartea lui Stalin Propaganda antistalinistă condusă aproape deschis" [ , p , ] Apropo, Zinoviev a luptat și cu funcționarii obișnuiți, colegii de serviciu, chiar și cu studenții săi, mai degrabă din principiu și caracterul predominant Mai mult, când oportunitatea de a lupta împotriva celor cu care Zinoviev luptase recent a dispărut, el a început să lupte cu adversarii lor Într-un interviu, Zinoviev spune că a fost angajat de Institutul de Filosofie și de partid "ca antistalinist pentru a lupta împotriva stalinismului, vă puteți imagina?" [ , p ] Dar Shchedrovitsky mi-a spus o altă poveste "Stalin a murit, a început destalinizarea La una dintre întâlnirile de la Institutul de Filosofie, la care Zinoviev s-a întâmplat să fie prezent, vorbitorul a expus cu zel cultul personalității "genialului părinte al tuturor popoarelor" Dintr-o dată, Zinoviev a strigat cu voce tare peste hol: "Bătarul apucă un leu mort!" Auzind acestea, directorul Institutului, un stalinist consecvent, s-a repezit la departamentul de personal și a întrebat: "Ce tarife sunt gratuite?" Ei i-au răspuns: "Rata unei dactilografe" "Înrogă-l pe Zinoviev pentru acest tarif", a ordonat directorul Și primele șase luni, până când a fost eliberată Vadim Rozin Gândire și creativitate poziția de cercetător junior, Zinoviev a fost listat ca dactilograf Și așa a fost întotdeauna, când oportunitatea de a lupta cu unii a dispărut, Zinoviev a început să lupte cu adversarii lor Oportunitatea de a lupta cu sovieticii a dispărut, Zinoviev a început să lupte cu Occidentul Eu, spune el, "nu am vrut să-l "bat pe cel mincinos" Occidentul s-a revelat din ce în ce mai mult ca un dușman de moarte al țării mele, al poporului meu Rusia este țara mea, și este unică, nu există altă țară ca ea în lume Știți, există chiar și libertatea de exprimare" [ , p , ] Se dovedește că un adevărat patriot și, mai mult decât atât, singurul salvator al Rusiei; amintiți-vă: "Nu va exista nicio recunoaștere oficială a lui Zinoviev în Rusia - nu va exista nicio Rusia!" Dar poate nu este chiar corect? Poate că în Occident Zinoviev a experimentat depresie ("De mult timp", își amintește Zinoviev, "eram într-o stare de depresie foarte profundă", p ), pentru că nu se mai putea realiza ca persoană, ca luptător Da, l-au ascultat, l-au invitat să țină prelegeri, dar poți compara asta cu viața la margine, cu sentimentul de ales și de geniu? Ascuțimea vieții, desigur, a fost făcută de intrigile KGB-ului (sau ceea ce părea a fi așa) "Au fost două tentative de asasinat asupra mea în Occident", spune Zinoviev, "două încercări de răpire Au fost tentative de asasinat foarte ciudate Era otrăvire cu o armă bacteriologică era o armă bacteriologică sovietică, interzisă, retrasă din serviciu" [ , p ] Dar totuși, suntem de acord că Occidentul nu ar putea umple viața unei astfel de persoane Adevărat, Alexandru Alexandrovici a continuat să semnaleze autorităților sovietice: Nu sunt un dușman, dacă urmați recomandările mele, veți putea depăși toate crizele "Eu", spune Zinoviev, "nu am solicitat, ci pur și simplu am dat o descriere a sistemului și chiar mă așteptam ca agenți sovietici să fie prezenți acolo Și apoi i-am întâlnit deja la Moscova, i-am cunoscut pe acești oameni Unul dintre ei a venit apoi la mine și mi-a spus: "Ce idioți am fost că nu te-au ascultat" Am vorbit în mod deliberat despre anumite lucruri deschis în prelegerile mele, sperând că acest lucru va fi luat în considerare în Rusia Am rămas totuși un rus, chiar și unul sovietic Fără atenție" [ , p - ] Un alt lucru sunt oportunitățile colosale care s-au deschis odată cu începutul perestroikei Aici Zinoviev a văzut în sfârșit oportunitatea de a se realiza la maximum Puteți salva Rusia și întreaga lume, puteți aduce ideile și metodologia dvs la viață Pentru a face acest lucru, totuși, trebuie să vă întoarceți în Rusia (acest lucru a fost făcut relativ repede), aveți nevoie de recunoaștere oficială din partea autorităților (aceasta mergea deja greu), aveți nevoie de propriul centru educațional și științific, unde școala lui Alexander Zinoviev va fi creată, aveți nevoie de o echipă în care Zinoviev ar fi "adecvat Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie un loc pentru forțele sale", în cele din urmă, este nevoie de o mișcare socială ("frăție spirituală"), cu care guvernul ar începe mai devreme sau mai târziu să socotească [ , p ] Cum vor fi îndrumați această frăție și tinerii care îl urmează pe Zinoviev? Pe de o parte, o nouă ideologie care obligă oamenii să facă sacrificii și să lupte, pe de altă parte, metodele lui Zinoviev de luptă socială, cum ar fi "cum să omori un elefant cu un ac" "Acum, Rusia", și-a încheiat interviul Zinoviev, "are posibilitatea de a dezvolta în sine un asemenea potențial intelectual, spiritual și moral, având pe care, nu se va lăsa zdrobită de nicio forță externă Acest lucru se datorează educației, dezvoltării criteriilor morale, dezvoltării într-o parte suficient de mare a oamenilor a pregătirii de a face orice sacrificii, a răbdării istorice Nu văd altă șansă M-am ocupat mult de problema unui nou tip de război, războiul mondial modern, dezvoltarea unor metode care pot fi descrise prin expresia "cum să ucizi un elefant cu un ac", adică cum să lupți cu succes un dușman care îți este de zeci de ori superior Avem nevoie de pregătire pentru tineri, propagandă, educație Un grup suficient de mare care să influențeze mentalitatea celorlalți și că în cele din urmă ar începe să influențeze strategia politică a autorităților Și asta depinde de ce tip de societate civilă creăm, ce tip de ideologie cheia la toate acestea - o nouă ideologie Ce a încercat marxismul să facă și ce a reușit multă vreme Avem nevoie de ceva asemănător, dar mai bun, mai adecvat realității noastre Avem nevoie de noi instituții Ceea ce am lucrat toată viața poate deveni baza unei astfel de ideologii Ar trebui să acopere principalele probleme ale existenței umane - ce este o persoană, ce este conștiința, cunoașterea, ce este societatea și așa mai departe Vreau să subliniez că lumea occidentală nu este invulnerabilă El este vulnerabil Trebuie doar să-i aflăm punctele slabe Trebuie să descoperim o asemenea formă de frățietate, complet invulnerabilă, pentru că ei vor lupta și vor lupta din greu împotriva ei Trebuie să devii invulnerabil Atunci va exista o alternativă istorică" [ , p - , ] (italicele mele - V R ) Având în vedere cum s-a încheiat construcția comunismului în Rusia și cât de invulnerabili au fost primii bolșevici, este imposibil să nu vedem că toate acestea arată parțial ca o parodie și o farsă Dar Zinoviev este mai mult decât serios Are deja mulți ani și se grăbește să spună și să facă cel mai important lucru Din fericire pentru Rusia, Zinoviev este un prost organizator (el însuși recunoaște acest lucru: "Dar eu nu sunt un organizator, nu pot" [ , p ]), ideile sale sunt contradictorii și declarative, iar prelegerile atrag mai mult oameni curioși decât cei serioși de oameni PS Toate cele de mai sus nu înseamnă că în persoana lui Zinoviev nu avem de-a face cu o personalitate uimitoare, un logician talentat și un om de științe sociale strălucit Vadim Rozin Gândire și creativitate publicist Personalitatea lui Zinoviev a refractat în mod grotesc cele mai diverse, caracteristice secolului XX, idei, concepte și proiecte pentru restructurarea societății și a gândirii Este important să le înțelegem și să le înțelegem pentru a nu reproduce infinitul malefic al iluziilor din mileniul trei Formarea personalității și a concepțiilor filozofice și ezoterice timpurii ale lui Pavel Florensky Care este învățătura lui Pavel Florensky, expusă în prima sa carte "Stâlpul și temeiul adevărului", care, după cum știți, i-a adus un nume și o largă popularitate în cercurile religioase și filozofice Ce este, povestea autorului despre "experiența sa religioasă vie", așa cum scrie despre ea într-o adresă către cititor (și aici îi vine imediat în minte "Mărturisirea" Sfântului Augustin) sau o doctrină filozofică? Dar poate că această învățătură este ezoterică și, prin urmare, parțial eretică pentru gânditorii ortodocși ortodocși? La urma urmei, se știe că, pe de o parte, admiratorii lui Pavel Florensky în Biserica Ortodoxă luptă pentru canonizarea sa, dar, pe de altă parte, s-a format un partid "împotrivă", după cum a spus unul dintre reprezentanții săi: "Cine este Florensky? - Un buchet magnific de erezii nesuflate! Și, într-adevăr, ce fel de Ortodoxie este aceasta, în care Dumnezeu - nu frică și frică, ci este interpretat aproape ca legile naturii - se supune legilor vieții create, dezvăluie omului o lume antinomică Tocmai ezoteristul este cel care poate argumenta în acest fel, pentru care realitatea inițială nu este Dumnezeu, ci lumea ezoterică, care amintește de natură, opusă lumii inautentice, antinomice "Hristos", scrie P Florensky, "a adus ideea smereniei lui Dumnezeu până la ultima limită: Dumnezeu, intrând în lume, lasă deoparte chipul slavei Sale și ia chipul făpturii Sale, se supune legilor vieții create , nu încalcă mersul lumii, nu lovește lumea cu fulgere și nu-l asurdă cu tunete - așa cum credeau păgânii (să ne amintim, de exemplu, de mitul lui Zeus și Semele), ci doar sclipește în fața lui cu o lumină blândă, atrăgând spre sine făptura Sa păcătoasă și murdară - raționând, dar fără pedepsirea ei" [ , Cu ] "Adevărul", afirmă Florensky, "este antinomic Nu trebuie, nu îndrăznim să acoperim contradicția cu testul filozofemelor noastre! Lasă contradicția să rămână adâncă așa cum este Dacă lumea cognoscibilă este crăpată și nu putem de fapt să-i distrugem crăpăturile, atunci nu ar trebui să le acoperim Dacă mintea cunoscătorului este fragmentată, dacă nu este o piesă monolitică, dacă se contrazice, atunci iarăși nu trebuie să ne prefacem că aceasta nu există" (italicele mele - V R ) [ , p ] Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie Ce fel de Ortodoxie este aceasta, unde relația credinciosului cu Dumnezeu este mediată de Sofia-Înțelepciune "În creștinism", S S Khoruzhy, - această mitologie nu a câștigat un statut puternic din cauza dificultății inițial dogmatice: nu este clar cum poate fi asociată Sofia cu Persoanele (Ipostazele) lui Dumnezeu și dacă există un loc pentru ea în sfera Divinului ( dacă nu o identifică cu una dintre ipostaze, privând astfel independența)" [ , p XII] Desigur, P Florensky în "A zecea scrisoare: Sophia" încearcă să o conecteze pe aceasta din urmă nu numai cu trinitatea lui Dumnezeu, ci și cu alte realități ortodoxe - Maica Domnului, Biserica, Cuvântul lui Dumnezeu, Fecioria, Umanitatea, o persoană creată, dar este aceasta dovadă, poate un zelot al Ortodoxiei să obiecteze? În loc să ne întoarcem la Sfintele Scripturi și la canoane, există argumente complicate care se potrivesc pentru un ezoterist, și nu pentru un preot ortodox Și cum este dovedită dogma trinității lui Dumnezeu în "A doua scrisoare: Îndoială"? Reducerea lui Dumnezeu la Adevăr și manipulări logice fichteene de tipul "A este A" și "A nu este A", în urma cărora rezultă concluzia că Trinitatea "este o singură entitate cu trei ipostaze cu toate acestea, ipostaza și esența - una și aceeași" [ , p ] Dacă Dumnezeu ar fi obiectul științei, de exemplu, logica sau știința naturii, în acest caz este de înțeles, cel puțin recurgeți nu numai la logică, matematică, istorie culturală, filozofie și lingvistică comparată (care este folosită pe scară largă de P Florensky) , dar și la alte științe (deși de ce ești preot atunci?); atacă toate acestea par cel puțin suspecte Chiar și un comentator atât de binevoitor al lui Florensky precum S Khoruzhy remarcă: "Este cu adevărat posibil, prin intermediul logicii formale, să concluzionăm că cel necondiționat de încredere este singura "Trinitate consubstanțială și inseparabilă"? Aproape imediat, se dezvăluie vulnerabilitatea schemei liniare "logistică - probabilism - asceză" [ , p X-XI] Întrebarea cum combină Pavel Florensky gândirea rațională cu credința în gândirea sa (cum au fost conectate aceste două domenii ale spiritului uman în el) a apărut și când a citit celelalte lucrări ale sale, în special "Copiilor mei" și "Amintiri din zilele trecute" Se pare că, judecând după educația și propriile sale hobby-uri, tânărul Pavel ar fi trebuit să devină un ateu complet și un om de știință cu o orientare fizicistă Tatăl, pe care Pavel îl iubea foarte mult, și-a orientat fiul către științe ale naturii, a evitat cu grijă subiectele legate de credința în Dumnezeu, iar Pavel însuși și-a dedicat cea mai mare parte a timpului școlar fizicii și altor științe ale naturii, ceea ce l-a condus în mod firesc mai târziu la Facultatea de Fizică și matematică a Universității din Moscova (terminată în ) "Acesta a fost programul", își amintește Pavel Florensky, "de a educa mintea curată de rămășițe Vadim Rozin Gândire și creativitate a istoriei omenirii, direct pe viziunea științifică asupra lumii În fața mea din leagăn stăteau tot felul de fenomene naturale, întipărite în memorie cu o ascuțime extremă Tatăl, mătușa Iulia, ocazional mama spunea și explica, alungând fără milă totul supranatural: totul avea propria explicație în spiritul naturalismului, schematic simplă și de înțeles În același timp, s-a subliniat stricta regularitate a naturii și continuitatea tuturor fenomenelor ei" [ , p ] Aproximativ în clasa a VI-a, crede Pavel, a dezvoltat o atitudine științifică față de lume "Când era întrebat la ce aspir", scrie el, "aș răspunde: "Cunoaște legile naturii" și, într-adevăr, mi-am dedicat toată puterea, toată atenția, tot timpul cunoașterii exacte Fizica, și parțial geologia și astronomia, precum și matematica, au fost subiectele asupra cărora am stat cu perseverență și pasiune, care s-au întărit reciproc" [ , p ] Dar atitudinea părinților față de religie "Părinții mei", își amintește Pavel, "au vrut să restabilească paradisul în familie dar nu a existat nicio religie în acest paradis a lipsit aici nu din greșeală, ci prin puterea unui zid ridicat în mod deliberat care protejează paradisul amintit din societatea umană În familia noastră, esența educației religioase a constat în îndepărtarea conștientă de orice fel, pozitive sau negative, a influențelor religioase din exterior, inclusiv de la părinți înșiși Nu ni s-a spus niciodată că nu există Dumnezeu, sau că religia este superstiție, sau că clerul este înșelător, așa cum nu s-a spus contrariul" [ , p ] Și dintr-o dată, când Pavel absolvea gimnaziul din Tiflis, realitatea religioasă a ieșit la suprafața conștiinței sale, a rupt, iar lumea veche, construită pe dogmele științei, s-a prăbușit literalmente (tocmai așa își dă seama Florensky ce se întâmplă cu el în acel moment - "prăbușire": "a avut loc o pauză, o decalaj în biografie, o prăbușire internă bruscă cel mai important a fost: neașteptarea și natura sa catastrofală"; " se poate, poate, să vedem în ce s-a întâmplat deschiderea bruscă a ușilor unei alte lumi" [ , pp - ]) În primul rând, pe fundalul unor sentimente și dor vagi, un mesaj i-a venit lui Pavel în vis (" "raza cea mai subțire, care era o lumină invizibilă sau un sunet inaudibil, a adus numele - Dumnezeu" [ , p ]), pe care, la trezire, a realizat Așa "A fost o revelație, o revelație, o lovitură pentru mine Din brusca lovitura, m-am trezit brusc, parca trezit de o forta exterioara, si fara sa stiu de ce, dar rezumand tot ce am trait, am strigat intregii camere: "Nu, nu poti trai fara Dumnezeu" [ , p ] Apoi, după o serie de experiențe similare, deja pe fundalul unei naturi frumoase, în Pavel are loc o adevărată revoluție: pe lângă conștiința lui, încep să-i vină însele gânduri care elimină decisiv viziunea științifică asupra lumii "Și din nou același răspuns că întreaga viziune științifică asupra lumii este praf și convenție, care nu are nimic de-a face cu Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie conexiune cu adevărul, ca viață, ca bază a vieții, și că toate acestea nu sunt necesare Aceste răspunsuri ale unui alt gând sunau din ce în ce mai aspre, mai hotărâte și nemiloase Și, în sfârșit, ultima întrebare despre toată cunoașterea A fost tăiat, ca toate precedentele Toate obiecțiile la gândirea științifică pe care le-am auzit sau citit vreodată s-au răsturnat brusc în mintea mea și din condițional, ușor de respins dacă se dorește și inventat artificial, s-a cules de niște niște, dintr-o dată puterea de a lovi în inima perspectivei științifice La un moment dat, magnifica clădire a gândirii științifice s-a prăbușit în praf, ca dintr-o lovitură subterană " [ , p - ] Adevărat, în memoriile sale, Florensky încearcă să spună că și mai devreme a simțit șocuri și lovituri vagi, că într-un fel simțul său al naturii a pregătit această revoluție Cu toate acestea, cred că aceasta este mai mult o idee ulterioară decât adevăr În general, răsturnarea descrisă (colapsul) pare neașteptată și necondiționată La fel de neîntemeiată și de neînțeles, cel puțin pentru mine, a fost explicația lui Pavel Florensky de ce, după absolvirea universității, părăsește calea lumească și știința (ca principală afacere a vieții) și intră în religie (intră la seminarul teologic și după absolvind-o în acceptă preoţia) Explicația este următoarea: străbunicul lui Florensky era preot, iar fiul său, bunicul lui Pavel, a studiat cu brio la seminar Dar, la final, s-a răzgândit brusc și a plecat să studieze la Academia de Medicină Militară De atunci, soții Florensky au părăsit calea preoției (tatăl lui Pavel a fost un inginer major de căi ferate) Dar scopul familiei Florensky este complet diferit - să-L slujească lui Dumnezeu În "Testamentul" către familie, întocmit în , P Florensky scrie direct: "Convingerea mea este că familia noastră ar trebui să aibă reprezentanți la Tronul lui Dumnezeu Refuzul de a sta în picioare, zborul altarului va duce la o soartă grea asupra casei noastre" [ , p ] Dar chiar mai devreme, într-o scrisoare din către V V Rozanov P Florensky dă aceeași explicație: "Ca o soartă", scrie Pavel, "gravită asupra familiei noastre A fost la fel, deși toată viața mea a prețuit visele de familie, cu bunicul meu, așa a fost și cu străbunicul meu Uneori mi se pare că această soartă este pedeapsa și îndemnul lui Dumnezeu - pentru faptul că familia a apostazat de la preoție, că aceasta este gelozia lui Dumnezeu, iar "tragedia sorții" nu se va opri până nu va fi răscumpărare, până când familia , în persoana măcar cuiva cândva, nu se va întoarce la îndatoririle sale originare, Kostroma, la vocația sa" [ , p ] Dar de ce, ne întrebăm, Paul exprimă soarta familiei Florensky, și nu tatăl și bunicul său, care i-au dat viață și rațiune? Și soarta pământească a lui Pavel Florensky nu s-a dovedit a fi și tragică (mult mai tragică decât cea a bunicului și a tatălui său), deși a revenit la chemarea lui? Cine nu înțelege ce este familia Florensky și nu a scris el însuși în cartea sa "Stâlpul și temeiul adevărului" pe care Dumnezeu a tăiat-o Vadim Rozin Gândire și creativitate păcătuiește, dar salvează pe cel păcătos În acest sens, toți cei din familie sunt mântuiți, dar cum să înțelegeți atunci chemarea familiei? Aici se cere să compare calea lui Pavel Florensky cu căutarea lui St Augustin Ambii au mers la creștinism din filozofie și entuziasm pentru știință Amândoi, căpătând credință, au experimentat o răsturnare spirituală care i-a zguduit Dar, desigur, altă dată, altă epocă și o altă experiență de viață Pavel a venit la creștinism de tânăr în perioada crizei Ortodoxiei care a început în Rusia printre masele largi, iar Augustin - deja o persoană matură, trăită diferit și, dimpotrivă, la acea vreme mulți, mulți s-au alăturat creștinismului Dar ce mă surprinde: dacă Augustin și-a câștigat credința prin muncă grea și lupta cu el însuși, atunci se pare că i-a venit lui Pavel de unul singur Într-adevăr, în "Mărturisiri" Augustin povestește cât de greu i-a fost să ajungă la creștinism Augustin își amintește că toți prietenii și rudele lui, începând cu iubita sa mamă, au ajuns la creștinism, iar acesta nu a putut decât să influențeze, forțând "să creadă în Dumnezeu chiar înainte de credință" Încercând să-și câștige credința, Augustin a făcut o treabă grozavă, regândindu-și ideile de zi cu zi, depășindu-se pe sine A învățat să interpreteze simbolic și alegoric textele Sfintei Scripturi, a redus imaginea lui Dumnezeu mai întâi la o ființă infinită eterică, atotpătrunzătoare, apoi la o imagine necorporală - condiția pentru crearea a tot și a adevărului ("M-am uitat în jur" ", scrie Augustin, "la lumea creată și a văzut că ți se datorează prin existența ei și în Tine este cuprins, dar altfel, nu ca în spațiu; Tu, Atotputernicul, ține în mână, în adevărul Tău , căci tot ce există este adevărat, întrucât există "[ , p ]) Augustin a găsit și un loc pentru rău, care nu este de la Dumnezeu, ci este ceva care nu este de acord cu Dumnezeu Recitind "Mărturisirea" de mai multe ori, am mers pas cu pas după Augustin și am înțeles cum ideea Creatorului, la început complet inacceptabilă și neplauzibilă pentru el, treptat (deși a durat mulți ani) a devenit din ce în ce mai de înțeles și necesar și, în cele din urmă, s-a transformat într-o realitate de care nu putea fi pusă la îndoială Și Pavel Florensky descrie cu exactitate ceea ce i s-a întâmplat: gândurile și revelația vin de la sine, apoi prăbușirea vechii viziuni științifice asupra lumii Aceasta este probabil urmată de formarea viziunii creștine asupra lumii Prin inerție, cred că și de la sine? Dar să nu ne grăbim, să încercăm să înțelegem drumul lui Pavel Florensky către creștinism, pentru că trebuie să ținem cont că a fost o persoană extrem de sinceră și talentată Poate că drumul lui a fost neobișnuit și mai direct Puteți începe cu același lucru pe care Paul însuși îl subliniază în Memorii, adică cu părinții și familia Tatăl, care determină totul în familie, era fără rădăcini, orfan, dar cu idei și planuri Nu voia nici unul Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie pe nimeni de care să depindă, nici de oameni, nici de societate, a plănuit să construiască totul pe familie și a considerat-o singura realitate, "paradisul" "Am spus cuvântul "paradis", explică P Florensky în "Memorii", pentru că așa îl înțeleg pe tatăl meu - să crească un paradis în câmpul deschis al vieții de familie, căruia nu se temea nici de vremea rea externă, nici de frigul și murdăria relațiilor sociale sau, se pare, moartea însăși sarcina acestui experiment cu viața, pentru care tatăl și-a petrecut cu adevărat viața și multe talente și eforturi bogate și excelente, a fost în posibila izolare atentă a familia din orice altceva Tatăl a suportat toate greutățile vieții, dar nu a vrut să le aducă în familie familia era idolul lui, zeul lui, iar el era preotul și victima ei" [ , p ] În termeni teoretici, părintele Pavel poate fi numit "marginal social", dar foarte educat Proscrișii sociali sau, așa cum îi numește K Kasyanova, străinii sunt oameni care nu numai că au căzut din structurile sociale stabile, dar sunt, prin urmare, forțați să se bazeze pe propria personalitate, să trăiască, așa cum a scris Gleb Uspensky, "cu propria lor minte" La rândul său, acest lucru, în ceea ce privește propria lor viziune asupra lumii, i-a pus la egalitate cu societatea, i-a făcut pe măsura culturii; marginalul s-a manifestat ca cultură Adesea, un marginal social este fie un ezoteric, dacă s-a hotărât să se refacă (și propria lui familie este, parcă, o extensie a personalității tale), fie un inginer social, dacă reface societatea Era de la marginali în a doua jumătate a secolului al XIX-lea ies atât raznochintsy, cât și inteligența, precum și revoluționari de diferite dungi Tatăl lui Pavel, desigur, aparținea primei categorii, el, după cum notează P Florensky, "a tratat ideile revoluționare atât cu neîncredere, cât și cu dispreț, cât și cu pretențiile băiețești de a reface societatea, care este așa cum este, după legile necesității ", gândindu-se cu neliniște la consecințele încercărilor revoluționare care ar putea "aduce Rusia" în haos total "" [ , p ] În mod evident, Pavel a adoptat această convingere de la tatăl său Cu doi ani înainte de revoluție, într-o scrisoare către V Rozanov, scria cu iritare: "Trebuie să renunțăm în sfârșit la inteligența noastră de la conștiința îndatoririlor providențiale și să ne spunem ferm că lumea și soarta istoriei sunt și nu vor fi la toate "declarațiile" lor, dar după legi tainice, călăuzite de Mâna lui Dumnezeu" [ , p ] Mult mai târziu, deja din motive raționale, aceeași idee a fost repetată de Michel Foucault pentru intelectualitatea occidentală Dar tatăl lui Pavel era sigur că dintr-o familie se putea construi un adevărat "paradis" Familiile din jur erau "vechea rasă umană Familia noastră urma să devină o nouă familie Acea veche rasă a trăit în legile necesității istorice și ale slăbiciunii istorice; în raport cu cel nou, părintele părea să uite şi pt Vadim Rozin Gândire și creativitate caii istoriei, și nesemnificația umană: din anumite motive, se aștepta de la ea un miracol calitativ, familia era presupusă a fi excepțională: i se părea țesută doar din noblețe, generozitate, devotament reciproc, ca un cheag de cea mai pură umanitate" [ , p ] Paul nu-și înțelege părintele aici Dar nu vede vreun ezoterist lumea adevărată într-un mod similar - adică în mod ideal, și nu însuși Pavel înzestrează Biserica Ortodoxă în "Stâlpul și temelia adevărului" exact cu aceleași calități ideale, nu este fără motiv? că acesta din urmă este personificat de Sophia-Înțelepciunea, prietenia frățească și iubirea mistică "Dacă Sophia este întreaga omenire, atunci sufletul și conștiința omenirii, Biserica, este Sofia prin excelență Dacă Sofia este Biserica, atunci sufletul și conștiința Bisericii, Biserica Sfinților, este Sofia prin excelență" [ , p ] După standardele familiei, tatăl lui Pavel înțelege și relațiile sociale Socialitatea pentru el este "umanitate" ("iată cuvântul preferat al tatălui", notează Paul, "cu care a vrut să înlocuiască dogma religioasă și adevărul metafizic umanitatea, căldura și blândețea relațiilor umane provin din familie", el crezut "[ , pp - ]) La rândul său, Părintele Paul a considerat socialitatea ca fiind existentă pe trei niveluri: religios, unde o persoană pierdută în spațiul infinit este nevoită să-L inventeze pe Dumnezeu în formă umană; sociologic, unde legăturile dintre oameni formează națiuni și umanitate; și sânge - "conexiunile sunt mai strânse și mai mici, dar mai direct inerente conștiinței noastre" [ , p ] "Dar papa nu a vorbit niciodată despre clan", scrie cu surprindere Pavel Florensky, "care este un adevărat element al societății, iar acest lucru este cu atât mai surprinzător cu cât a citit mereu scrieri istorice" [ , p ] Ceea ce este surprinzător aici, pentru că fiecare citește în cărți ce are nevoie Dar să vedem ce fel de atmosferă domnea în familie și care era educația copiilor Dacă desemnăm această atmosferă în două cuvinte, atunci apar cuvintele: iubire, rudenie, respect După cum spune Pavel, membrii familiei lui erau oameni "pătrunși de dragoste și grijă tandră" unul pentru celălalt Și în ceea ce privește educația, copiii erau conectați la cultură în cel mai bun sens al cuvântului: limbi străine, istorie, literatură, artă, științe ale naturii, meșteșuguri și tehnologie Dar exista o trăsătură - o atitudine neobișnuită față de natură și de dezvoltarea ei, natura era înțeleasă ca o ființă vie și era cunoscută nu abstract, ci pătrunzător, emoțional, în felul lui Goethe Paul subliniază în mod repetat că Goethe a fost autorul preferat al tatălui său și, de asemenea, al lui "Și acum", își amintește Pavel, "privind înapoi, înțeleg de ce încă din copilărie, de când aproape că am învățat să citesc, aveam în mâini "Goethe și Goethe fără scăpări" Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie tsa" - acesta este, desigur, nu pamfletul lui Dubois Reymond, ci însuși Goethe" [ , p - ] Dar ce legătură are Goethe cu asta, se poate întreba cititorul? În ciuda faptului că Goethe a fost cel care a scris volume despre știința naturii (ediția Marelui Weimar a lui Goethe numără tot atâtea), cel care a stabilit un neconvențional, care trece prin tradiție, înțelegere și atitudine față de natura ca fenomen viu, a cărui cunoaștere este inseparabilă de experiența și participarea sa la viața naturii Este cunoscută celebra formulă a lui Goethe - "Vezi lucrurile așa cum sunt" Teoria tradițională, potrivit lui Goethe, suferă de "grabă excesivă a minții nerăbdătoare, care ar dori să scape de fenomene și, prin urmare, strecoară în locul lor imagini, concepte, adesea simple cuvinte Cel mai înalt lucru ar fi să înțeleagă că totul factual este deja o teorie: albastrul cerului ne dezvăluie legea de bază a cromaticității Nu este nevoie să cauți nimic în spatele fenomenelor Ei înșiși constituie doctrina" [ , p ] În alt loc, Goethe explică abordarea sa în studiul naturii: "Gândirea mea nu este separată de obiecte, elementele obiectelor contemplației intră în ea și sunt pătrunse de ea în interior, astfel încât contemplarea mea însăși este gândire, iar gândirea este contemplarea" [ , p ] Este de remarcat, desigur, că abordarea lui Goethe nu poate fi înțeleasă într-un mod simplificat, ca o respingere a conceptelor și a explicațiilor teoretice în general, sensul său se află în altă parte - în mișcarea comună în planul conceptelor (noumenelor) și fenomenelor, în monitorizare constantă, astfel încât conceptele să fie construite după logica "epuizării și a expresiei fenomenelor, mai degrabă decât a violării teoretice a acestora Poate chiar mai precis, această abordare poate fi numită "doctrina cunoașterii orientate artistic" Esența sa este că într-o astfel de cunoaștere, nu se creează doar cunoștințe despre obiect, ci "muncă de cunoaștere", introducând cercetătorul în realitate, unde există un loc pentru cunoscătorul însuși ca persoană, de exemplu, Goethe ca artist O astfel de cunoaștere este parțial știință, parțial artă, parțial ezoteric Pe baza ideilor lui Goethe, Pavel Florensky undeva la mijlocul anilor și-a formulat propria abordare, care a fost numită "simbolism" Esența sa este simplă: în spatele fenomenelor și lucrurilor trebuie să vezi viața "noumenului", fenomenul nu există fără noumen, iar acesta din urmă fără fenomen; în acest sens, fenomenul trebuie înțeles ca un simbol al noumenului "Toată viața", scrie Pavel Florensky, "m-am gândit, în esență, la un singur lucru: la relația fenomenului cu noumenul, la descoperirea noumenului în fenomene, la identificarea lui, la întruchiparea lui Aceasta este o întrebare despre simbol Aparentele sunt esența însăși (în aspectul său, este subînțeles), numele este numitul însuși (adică, în măsura în care poate trece în conștiință și poate deveni obiect al conștiinței) apariția, anunțul, manifestarea unui lucru, nu este separat de lucru și, prin urmare, la fel de "aici" ca "acolo" Privește fenomenul - Vadim Rozin Gândire și creativitate și vei vedea că este coaja altuia, mai profundă minciună Iar ceea ce se află mai adânc este "noumenul" în raport cu primul ca "fenomen" Da, dacă vorbim de intuiție primară, atunci a mea a fost și este acea iluminare misterioasă a realității de către alte lumi - translucidența prin realitate a altor lumi Ea rulează, pentru că trăiește expunerea nu mi-a trecut niciodată prin minte, nu a fost niciodată un gând de ucidere, de oprire, de analiză Mi-a fost clar că această analiză ar fi o autoînșelare dorința mea era să cunosc lumea exact ca necunoscută, nu încălcându-i secretele, ci spionând-o Simbolul și era un mister Căci misterul lumii nu este ascuns de simboluri, ci se dezvăluie în autenticitatea sa ca mister" [ , p - ] De acord, Pavel înțelege aici cunoașterea tocmai ca una care creează lumea pentru sine, adică ca orientată artistic Apropo, atitudinea simbolică a lui Florensky față de realitate s-a datorat în mare măsură atitudinii sale față de natură și artă; din copilărie au fost trăite de el nu ca indiferenți și condiționati, ci ca pe o realitate autentică, incitantă, chiar extatică Cu o forță mentală și nervoasă, își amintește Florensky, "Am fost întotdeauna impresionant până la uitare de mine, am fost mereu îmbătat de culori, mirosuri, sunete și, cel mai important, formele și corelațiile lor, astfel încât să nu plec starea de extaz" [ , p ] Una dintre primele impresii ale unei relații simbolice cu lumea, și-a amintit Pavel "Mătușa Liza a adus mulți struguri excelenți din moșia ei M-au lăsat să-l lins, dar le era frică să-i dea mai mult Și ca să nu întreb, tata a desenat - îmi amintesc, cu un creion albastru și roșu - o maimuță pe o foaie mare și, punând-o după struguri, a spus că maimuța nu permite să ia struguri În copilărie, am fost foarte supus și am crezut necondiționat fiecare cuvânt al bătrânilor În interdicțiile de natură misterioasă, el a putut să se îndoiască cu atât mai puțin, și chiar și acum cu greu este în stare Și, bineînțeles, știind că această maimuță a fost pictată, mi-am întins mâna spre ea cu implorare și am întrebat: "Bazana, dă-mi un langat", adică: "Maimuță, dă-mi struguri" Cel pictat este amândoi în viață și mai puternic, mai semnificativ, mai inexorabil decât cei vii Am învățat apoi pentru mine ideea de bază a viziunii mele ulterioare despre lume, că în nume - numit, în simbol - simbolizat, în imagine - realitatea celui înfățișat este prezentă și, prin urmare, simbolul este simbolizat "[ , Cu - ] Cu toate acestea, cred că Pavel Florensky nu a ajuns imediat la o astfel de înțelegere a realității (nu ar trebui să ne încredem expresiile sale "Toată viața mea m-am gândit " sau "Am învățat-o atunci "), și deși în tinerețe nu s-a despărțit de Goethe, în acei ani Pavel nu putea concepe diferențele subtile și unitatea fenomenului și noumenului arătate de Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie în simbolism Toate acestea au venit mult mai târziu, când a început să-și construiască în mod conștient propriul sistem de vederi Dar ceea ce s-a întâmplat cu adevărat în acei ani și în anii următori a fost contradicția din ce în ce mai acut simțită între viziunea natural-științifică asupra lumii și atitudinea reală a lui Pavel față de natură și viață, între izolarea familială cultivată de tată și viața reală din jur, precum și aceeași istorie si cultura O atitudine vie, extatică față de natură și scufundarea în bogăția istoriei și culturii omenirii nu se potriveau în mintea lui Pavel în tabloul natural-științific al lumii cu legile ei uniforme rigide Sentimentul de iubire și respect față de o persoană, imersiunea în istorie și cultură nu corespundea izolării familiei de societate Toleranța și pluralismul viziunii despre lume a tatălui său, și Paul a simțit-o, nu corespundeau cu tendința generală a vremii de a participa la transformarea socială, o tendință bazată pe aceeași viziune natural-științifică asupra lumii și pe ideile de inginerie socială asociate acesteia Nu întâmplător Paul a fost întotdeauna atras și fascinat de mister, neobișnuit, urâțenie, trucuri, totul supranatural "Neobișnuit, fără precedent, ciudat ca formă, culoare, miros sau sunet, totul foarte mare sau mic, totul departe, tot ce distruge granițele închise ale familiarului, tot ce invadează cele prevăzute a fost un magnet al meu - nu voi spune minte , pentru că toată treaba este mult mai profundă - al meu de întreaga existență ceea ce se numește legile naturii mi s-a părut mereu o mască luată temporar Uneori natura se estompează și, în locul cuvintelor memorate care o deranjează, ea va mai spune ceva Apoi, peep, ascultă secretul lumii articolele din "Natura" despre uriași și pitici, despre meteoriți și, mai ales, despre deformări Smecheria nu este făcut fără miracol, la fel cum miracolul magiei nu se face fără truc Există dexteritate, se pare - miraculos, au argumentat adulții Dar nu este invers? Pare dexteritate, dar există o minune" [ , p - ] Interesul lui Pavel pentru tot ceea ce este neobișnuit și urât este asemănător cu interesul oamenilor medievali: ne permite să ne îndoim de aspectul natural, impersonal al lumii, să bănuiești în spatele acestei măști chipul real - Creatorul Dacă Aristotel, scrie P P Gaidenko, era convins că natura este adevărată cu sine și că se poate stabili cu certitudine ce corespunde naturii și ce nu, apoi Augustin susține că monștrii și ciudații sunt la fel de firești ca fenomenele obișnuite, întrucât sunt de la Dumnezeu "Căci cum poate fi contrar naturii", scria Augustin, "ceea ce se face după voia lui Dumnezeu, când voința Creatorului este natura oricărui lucru creat? O minune nu este contrară naturii, ci atomului, așa cum natura ne este cunoscută" [ , p ] Este interesant să comparăm această afirmație cu amintirile de adolescență ale lui Florensky: "Privind pentru a suta oară desenele mâinilor cu șase degete îmbinate Vadim Rozin Gândire și creativitate gemeni, oameni cu două capete, deformări ciclopice cu un ochi pe frunte, oameni plini de păr și alți monștri, mi-am amintit atât de clar încât și acum puteam reproduce orice desen Fiecare dintre aceste deformări s-a căscat în fața mea ca o gaură metafizică din lume într-o altă ființă fundamentală și, cu inima bătând de entuziasm, m-am agățat de aceste descoperiri ale universului și m-am uitat cu lăcomie în noaptea întunecată din spatele lor" [ , p ] Natura a fost percepută de Pavel Florensky în două moduri și contradictoriu: pe de o parte, în termenii viziunii natural-științifice asupra lumii, ca o realitate fizică mumificată cu ajutorul legilor eterne ale naturii, pe de altă parte, ca o ființă vie și o realitate umanitară Și viața socială părea contradictorie: tatăl ei a văzut-o în familie, iar în afara ferestrei strălucea de toate culorile și s-a dus la infinit, dacă nu la eternitate Poate de aceea, în ciuda dragostei care domnea în familie, toată lumea se simțea singură ("Am început să vorbesc", notează Pavel, "despre singurătatea mea, dar, în moduri diferite, toată lumea era singură" [ , p ]) Și când Pavel a început să crească și să se gândească la sensul vieții sale, a simțit că nu mai poate combina aceste două înțelegeri ale vieții, că o nouă realitate crește în el, parcă împotriva voinței lui De ce a fost realizat în cheie religioasă? Acest lucru este de înțeles, deoarece ideea lui Dumnezeu pentru Pavel nu a fost doar un mister, ci s-a dovedit și a fi în conformitate cu multe dintre aspirațiile sale Într-adevăr, Dumnezeu nu numai că a creat natura, ci și rămâne în ea ca principiu viu, Dumnezeu a personificat familia iubită de Pavel (Tatăl, Fiul, Maica Domnului), dar nu îngust, ci, dimpotrivă, universal; deschizând lumea apropiată a soților Florensky, Dumnezeu a adus unitate și sens în haosul vieții și multe altele Dar nici vechea realitate nu a dispărut, iar Pavel s-a trezit literalmente răstignit pe "crucea" aspirațiilor sale conflictuale - față de Dumnezeu și față de știință Pe la mijlocul anilor , Pavel Florensky scria despre asta în felul acesta: "A fost o boală caracteristică întregii noi gândiri, a întregii Renașteri; acum, în retrospectivă, o pot defini ca fiind dezbinarea umanității și științei Gândirea științifică inumană, pe de o parte, umanitatea fără sens, pe de altă parte În mine, aceste două elemente s-au ciocnit cu o forță deosebită, pentru că știința renascentist nu era un apendice extern și nu penaj, ci o a doua natură, și am înțeles adevăratul său sens nu pentru că a învățat de la altcineva, ci a cunoscut în mod direct propriile sale dorințe Dar acestei înțelegeri i s-a opus o experiență nu mai puțin puternică, planurile revivaliste negăduindu-le la rădăcină "(cursive ale mele - V R ) [ , p - ] Totuși, noua realitate (experiență) era încă în mare măsură de neînțeles și contradictorie: ce înseamnă Dumnezeu în trei persoane, cum s-a întrupat în om, ce înseamnă învierea din morți, unde sunt acelea? Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie caută acum o nouă familie și alte întrebări arzătoare, la care doar Sfintele Scripturi, literatura patristică, experiența de viață și propriul gând ar putea da un răspuns Intrând la Universitatea din Moscova, Pavel cunoștea deja adevărul (realitatea adevărată), dar nu devenise încă mai puternic în el, nu îl trăise gândind, altfel nu putea accepta nici creștinismul, nici credința A necesitat multă muncă creativă asupra dezvoltării mentale și spirituale nu numai a realității lui Dumnezeu, ci și a rezolvării tuturor contradicțiilor asociate cu adoptarea credinței creștine Între timp, Pavel urmează să studieze la Facultatea de Fizică și Matematică, să citească Părinții Bisericii și să mediteze Judecând deja după lucrarea "Stâlpul și temelia adevărului", în timp ce trece prin universitățile sale (Moscova și Seminarul Teologic), Pavel bâjbește ideile principale ale unei noi viziuni asupra lumii și își găsește o nouă familie - Biserica Ortodoxă Acesta din urmă este destul de de înțeles La acea vreme, alegerea era mică: fie să intri în revoluție, ceea ce era nefiresc pentru Pavel, fie să fii mântuit pe căile credinței și ezoterismului, ceea ce a fost făcut de mulți intelectuali (filozofi, oameni de știință, artiști) Parțial sub influența filozofiei, Biserica Ortodoxă trecea nu doar printr-o criză, ci și printr-o reînnoire, așa că Pavel și-a putut găsi aici noua familie Situația era mai dificilă odată cu dezvoltarea unei noi viziuni asupra lumii: Pavel nu putea accepta pur și simplu învățătura creștină fără a o armoniza cu "a doua natură" a sa, adică viziunea științifică asupra lumii Și pentru a face acest lucru, a fost necesar să se regândească atât primul, cât și al doilea Aici a ajutat Goethe cu înțelegerea sa neobișnuită a cunoașterii După cum sa menționat, cunoașterea orientată artistic permite nu numai să înțeleagă rațional materialul, ci și să creeze o realitate pentru cunoscător, o lume în care el însuși ar avea un loc S-ar putea crede că o astfel de sarcină aparține conducerii filozofiei și ezoterismului Atât filosoful, cât și ezoteric, dar bineînțeles în moduri diferite, deschid (și de fapt, constituie) lumi care sunt valența personalității lor și răspund în același timp provocărilor vremii Așa se explică deriva lui Florensky nu numai către filosofia ortodoxă, ci și spre "ezoterismul ortodox" (care, însă, nu echivalează cu căderea în erezie) Dar a existat o altă influență puternică - lectura filosofilor medievali timpurii (sunt și primii Părinți ai Bisericii): Erma, Tertulian, Augustin, Origen, Atanasie din Alexandria etc Dându-și seama de această influență, Pavel într-un loc explică: "Tu va spune: "De ce ești atât de dat lui Origen?" - În primul rând, pentru că este un mare teolog și o minte puternică, independentă; în al doilea rând, pentru că a avut o influență incomensurabilă asupra întregii teologii de mai târziu Ceea ce s-a spus despre Origen, mo mutatis mutandis, va trebui spus despre alții" [ , p ] Vadim Rozin Gândire și creativitate Pentru a implementa în mod concret doctrina cunoașterii orientate artistic, regândind pe Dumnezeu și știința pe această bază, Florensky a trebuit nu numai să redefinească cunoștințele în spiritul Goethe-medieval, ci și să creeze un nou discurs care îmbină elemente de știință, filozofie, ezoterice și gândire religioasă Într-adevăr, pe de o parte, el recurge constant la filozofie, logică, lingvistică comparată, studii culturale, psihologie, iar pe de altă parte, la intuiție, experiență religioasă și personală, mărturii ale părinților bisericii creștine și ale Sfintei Scripturi Cunoașterea Pavel o stabilește în două moduri: ca "intrarea cunoscutului în cunoscător", "unitatea reală a cunoscătorului și a cunoscutului" și ca "transsubstanțiarea omului prin îndumnezeirea sa, prin dobândirea iubirii, ca Divinitate esență" [ , p , ] "Așadar, cunoașterea", scrie el, "nu este capturarea unui obiect mort de către un subiect epistemologic prădător, ci o comunicare morală vie a indivizilor, fiecare dintre care servește atât ca obiect, cât și ca subiect pentru fiecare" [ , p ] Ei ajung la o asemenea cunoaștere, urmând formula - "Cred, depășind argumentele rațiunii, apoi știu în ce cred, la sfârșitul cunoașterii, cunoașterea și credința mea se contopesc într-una" [ , p - ] De ce toate acestea nu sunt eclectice, se poate întreba cititorul? Pentru unii, poate fi eclectic, dar pentru mulți, inclusiv pentru mine, nu este Cert este că Florensky conectează toate aceste elemente ale diferitelor tipuri de gândire cu sensul, rezolvând anumite probleme intelectuale și spirituale, în plus, astfel încât "locurile conexiunilor" să fie aranjate conceptual De exemplu, atunci când își stabilește înțelegerea personalității, Pavel folosește atât idei filozofice, cât și semiotice și teologice (personalitatea este o autodefiniție a unei persoane și un simbol, nu un concept, ci și libertatea și spiritualitatea față de Dumnezeu) În același timp, toate aceste caracteristici de personalitate din construcția lui Florensky nu se contrazic Un alt lucru este cum funcționează totul - aici este posibilă o controversă Explicând ce este pedeapsa pentru păcate și cum salvează Dumnezeu o persoană, Pavel Florensky postulează ideea de a tăia o persoană în două părți: "lucrarea" vieții sale păcătoase, pe care Dumnezeu o distruge, o arde și esența divină nepieritoare, care Dumnezeu mântuiește "Căci", explică Pavel, "ceea ce este dat de Hristos omului, ca și omului, nu poate trece Altfel, chipul lui Dumnezeu ar pieri Dar el trebuie să rămână; rămășițele sfinte, esența sfântă a omului este mântuită În ceea ce privește "munca" ei, aceasta poate pieri pentru ea Acea lucrare piere sau, mai precis, va pieri neîncetat în momentul etern al arderii, acel rezultat al activității interioare, pe care "însuși" a produs-o în timpul vieții Întregul conținut al conștiinței va pieri, deoarece nu este din credință, speranță Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie si iubire Se va mântui - conștiința goală de Dumnezeu fără conștiință de sine, căci conștiința de sine fără conținut concret, fără conștiința activității sale de sine este doar o posibilitate pură" [ , p ] Totul este destul de logic, dar este greu de înțeles ce rămâne din conștiință fără conștiință de sine Sau alt exemplu Pe lângă Dumnezeu, Florensky postulează un "întuneric" sau "neantul absolut" ontologic, unde pleacă tot păcătosul, tot răul "Momentele ființei", scrie el, "căpătă un sens independent, divergent unul de celălalt, iar "pentru mine", în măsura în care este rău, îmi lasă "despre mine" în "întunericul exterior", adică în afara lui Dumnezeu - în "întunericul exterior", adică "cu excepția", "pe lângă" Dumnezeu, situat - într-un loc metafizic în care nu există Dumnezeu" [ , p ] Conform logicii explicației răzbunării divine, acest lucru este de înțeles, dar în prezența "Creatorului totul" cum să înțelegem ce este "nimic" sau "un loc în care nu există Dumnezeu"? Dar repet, aceasta este deja o controversă normală, este imposibil să negem însuși discursul construit de Florensky Este important, însă, să înțelegem scopul acestui discurs, direcția lui La urma urmei, este clar că postularea lui Florensky de "întuneric" sau "disecție" a unei persoane în două ființe (păcătoasă și sfântă) lucrează asupra experienței sale de viață și a convingerilor directe (viziune) Într-adevăr, cu întunericul asociem toată lipsa de viață și lipsa de spiritualitate, iar cu lumina - viața și Dumnezeu În Cunoașterea de sine, Nikolai Berdyaev își amintește de comunicarea sa cu Akimushka, căutătorul de Dumnezeu al poporului I-a spus lui Berdyaev o poveste care i s-a întâmplat în copilărie "Era un păstor", și-a amintit Akimushka, "și păstorea turma Și deodată a avut gândul că nu există Dumnezeu Apoi soarele a început să pălească, iar el s-a cufundat în întuneric Părea să fie complet orb Apoi, în adâncul neantului și al întunericului, lumina a început să se lumineze, a crezut din nou că există un Dumnezeu, "nimic" s-a transformat într-o lume strălucitoare luminată de soare, totul a fost restaurat într-o lumină nouă" [ , p ] Nu este posibil să presupunem că Pavel a stabilit alte proprietăți ale lui Dumnezeu și ale realității în așa fel încât să poată realiza în lumea care se confruntă cu speculația, convingerile și viziunea lui directe (noumenele sunt entitățile date speculației, create de el)? Într-adevăr, combinând știința și credința, regândindu-le pe ambele, Pavel Florensky a reunit (identificat spiritual) Adevărul absolut și Dumnezeu Toată viața, închinându-se dragostei și frumuseții, Pavel Îl înzestrează pe Dumnezeu cu aceste trăsături Fiind el însuși răstignit pe crucea aspirațiilor contradictorii, a înzestrat atât lumea, cât și omul, chiar și Sfintele Scripturi, cu antinomie "Cartea Sfântă", scrie Pavel, "este plină de antinomii Numai experiența religioasă autentică vede antinomiile și vede cum este posibilă reconcilierea lor efectivă" [ , p ] Forțat să împace știința și teologia, Pavel Florensky Îl limitează pe Dumnezeu la ale lui Vadim Rozin Gândire și creativitate prin deciziile lor (Dumnezeu este limitat de întuneric, i-a acordat omului liberul arbitru și nu are dreptul să-l anuleze, Dumnezeu s-a limitat la dorința de a salva omul etc ) Drept urmare, Dumnezeul lui Florensky seamănă cu natura cu legile ei, adică, desigur, natura mistică, dar natura În această privință, Dumnezeul lui Florensky este mai degrabă adevărata realitate a ezotericului decât a unei persoane religioase (despre distincția dintre conștiința și experiența religioasă și ezoterică, vezi cartea mea The Esoteric World) După revoluția din și mai târziu, represiunile autorităților sovietice împotriva Bisericii Ortodoxe, Florensky a fost nevoit să afirme venirea răului pe pământul rus Drept urmare, Pavel caută nu numai un înlocuitor pentru biserică, ci cel puțin un refugiu temporar pentru oamenii care păstrează și apără credința și viața Și găsește acest refugiu în "gen" Rod, acesta este "templul" în care duhul lui Dumnezeu respiră și în același timp oamenii obișnuiți se refugiază și trăiesc în perioadele de invazie a răului Dar clanul privește lumea cu chip de personalitate, așa cum au remarcat cu exactitate S Neretina și A Ogurtsov Potrivit lui Florensky, "subiectivitatea însăși este obiectivă, pentru că, mare și liberă, nu este încă altceva decât o "realitate de densitate mai mare", adică o idee, ochiul unei specii, care privește prin ochiul unic al unei personalități" [ , p ] De aceea omul se confruntă cu sarcina de a înțelege corect scopul rasei înaintea lui Dumnezeu Da, și imaginea bisericii Pavel Florensky o desenează pentru sine: aceasta este Sophia Înțelepciunea lui Dumnezeu, adică o biserică pentru asceți și intelectuali precum Florensky însuși În cele din urmă, ca om, Pavel Florensky nu a putut decide singur problema inevitabilității mântuirii finale a lumii; această nehotărâre este evidentă și în învățătura lui Pe de o parte, pare să admită că "viața fiecăruia dintre noi, atât popoarele, cât și omenirea, este condusă de Buna Voință, astfel încât să nu se îngrijoreze de nimic altceva decât de sarcinile de astăzi", pe de altă parte , ajunge la ideea unei schimbări periodice a erelor binelui și răului, Evul Mediu și Renaștere [ , p - , ] Pe de o parte, el scrie că există o scânteie a lui Dumnezeu în fiecare persoană, că "creatura lui Dumnezeu este o persoană și trebuie mântuită", pe de altă parte, că caracterul rău al unei persoane "este exact ceea ce împiedică persoana să fie mântuită" [ , Cu ] Omul este pus la încercare constant de Dumnezeu, dar dacă este mântuit sau nu depinde de el însuși, de caracterul său [ , p - ] Ar fi greșit să credem că Pavel Florensky în lucrarea sa "The Pillar and Ground of the Truth" și-a rezolvat doar problemele personale Tocmai în asta constă geniul său, că aceste probleme au coincis cu problemele vremii, cu provocările ei Într-adevăr, la începutul secolului al XX-lea, a fost necesară îmbinarea științei cu credința, a regândi credința în raport cu noile realități, a propus un alt ideal de acțiune socială (asceză și ispravă religioasă, despre care Pavel Florensky scrie mult și despre care a fost atât de util pentru credincioși Capitolul trei Gândire, creativitate și personalitate în filosofie în lagărele staliniste), să dezvolte un nou mod de gândire teologică, să demonstreze, folosind exemplul propriei vieți, principiul socratic de a sta toată viața acolo unde "s-a plasat", indiferent de moartea însăși Și înțelegerea păcătoșeniei propusă de Florensky a funcționat pentru prezent; Interpretarea păcatului ca egoism și discordie la o persoană care s-a îndepărtat de Dumnezeu a fost utilă, a fost de înțeles unei persoane de la începutul secolului al XX-lea, care era predispusă la autoafirmarea și psihologizarea vieții sale interioare "Afirmarea de sine a personalității, opoziția ei față de Dumnezeu este sursa fragmentării, dezintegrarii personalității, sărăcirii vieții sale interioare Păcatul este momentul discordiei, dezintegrarii și dezintegrarii vieții spirituale Sufletul își pierde unitatea substanțială, își pierde conștiința naturii creatoare, se pierde în vârtejul propriilor stări, încetând să mai fie substanța lor Mă sufoc în "potopul" patimilor" [ , p , ] Apropo, multe dintre gândurile lui Pavel Florensky și-au păstrat semnificația pentru zilele noastre, poate chiar și astăzi sunt mai relevante Doar un exemplu În a șaptea scrisoare: Păcat, Florensky arată că întoarcerea personalității spre exterior, privarea de secretul sexului ("pământul virgin al personalității este sfâșiat, straturile interioare ale vieții, care ar trebui ascunse chiar și pentru Sinele însuși - aceasta este predominant sex" [ , p ]) duc la moartea atât a personalității, cât și a iubirii însăși Cât de importantă este acest gând în epoca noastră pentru tineri și critica imaginii sexualității, larg cultivată și promovată de mass-media Dar, desigur, este imposibil să fii de acord cu Pavel Florensky asupra tuturor Ca gânditor consecvent, el își aduce adesea gândul la concluzia ei logică, care uneori este în dezacord decisiv cu experiența vieții De exemplu, despre aceeași dragoste, el scrie următoarele "Așa-numita "iubire" din afara lui Dumnezeu nu este iubire, ci doar un fenomen natural, cosmic, la fel de puțin supus evaluării creștine necondiționate precum funcțiile fiziologice ale stomacului obiceiuri familiale, tribale și naționale, egoism, vanitate , pofta de putere, pofta și alte "dârâie de sentimente omenești", ascunzându-se în spatele cuvântului iubire" [ , p ] Cu greu este posibil să fii de acord cu formula - fie dragoste creștină, fie "dârâie de sentimente umane", în care Florensky însuși include obiceiurile familiale, tribale și naționale Și iată o altă afirmație categorică: "Noi, în dat empiric, nu avem nimic necondiționat, chiar și conștiință Conștiința însăși trebuie verificată după un model necondiționat" [ , p ] O conștiință, verificată după un tipar necondiționat, probabil că nu mai este conștiință, ci moralitate; aici îmi amintesc involuntar disputa mea cu Yuliy Anatolyevich Schrader, care mi-a refuzat spiritualitatea și conștiința, deoarece sunt un necredincios [ ] Vadim Rozin Gândire și creativitate Și, în general, prietenul meu avocat mi-a pus o întrebare când a văzut un articol neterminat pe masă: "Cum poți scrie despre Florensky dacă nu ești ortodox și nici măcar nu crezi în Dumnezeu?" Ca răspuns, știind că mergea la biserică, l-am întrebat: "Cum înțelegi ce este Dumnezeu?" Fără nicio clipă de ezitare, el a răspuns: "Nu mi-a trecut niciodată prin minte întrebarea aceea și ce mai contează" Cu toate acestea, din conversația noastră, mi-am dat seama că Dumnezeu pentru el merge la biserică și simte că mulți oameni buni vin astăzi la credință Adică Dumnezeu este o comunitate de ortodocși, un mod special de viață, ca să spunem așa, o pauză de agitație, în sfârșit, o oportunitate, așa cum a spus el, de a te gândi la sufletul tău Ei bine, bine, m-am gândit, dar atunci sunt mai mult un credincios decât prietenul meu Pentru mine, problema lui Dumnezeu este una serioasă, am depus mult efort să-i înțeleg pe credincioși, să înțeleg nevoia de credință pentru ei, să înțeleg că aceasta este o realitate importantă a culturii și a vieții moderne Pavel Florensky nu este doar de înțeles pentru mine, ci și aproape Deci, de ce, dacă avem idei diferite despre realitate, care este firească, având în vedere personalitatea, timpul, educația și circumstanțele întâmplătoare ale vieții, nu ar trebui să încerc să-l înțeleg pe Pavel Florensky Înțelegeți cum a ajuns la credința ortodoxă și ce este aceasta Poate cineva va dori să mă înțeleagă în neîncrederea mea Vezi tu, așa că vom învăța să trăim împreună și să facem un lucru comun Atunci, poate, nu vom repeta la fel de des ca o mantra: "Rusia nu poate fi înțeleasă cu mintea", "avem astfel de resurse, dar trăim mai rău ca niciodată" Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Caracteristici ale gândirii și creativității lui Galileo Galilei În acest capitol, voi încerca să urmăresc modul în care ar fi putut apărea teoria căderii libere a corpurilor prezentată în Conversații, care a avut un impact uriaș asupra dezvoltării gândirii naturale-științifice moderne În același timp, în paralel cu reconstrucția modului de gândire galilean, va fi analizată și opera științifică a lui Galileo Începutul căutării Doctrina lui Galileo despre căderea liberă a corpurilor s-a axat încă de la început atât pe practică, cât și pe teorie, și anume, pe construirea unei științe a mișcării uniform accelerate pe modelul experimentelor lui Arhimede, implicând o descriere matematică a fenomenelor fizice Puteți specifica problema tehnică pe care a vrut să o rezolve - pentru a descrie traiectoria mișcării unui proiectil de artilerie Într-o scrisoare către Cesare Marsili din septembrie , Galileo scria: " Într-adevăr, primul impuls care m-a determinat să mă gândesc la mișcare a fost să găsesc această traiectorie - dacă o găsești, atunci nu este greu să dai o dovadă " [Cit conform: , p ] Observând zborul unui proiectil, Galileo a sugerat că traiectoria acestui zbor este o parabolă Comparând parabola cu o altă curbă geometrică, numită spirala lui Arhimede, lui Galileo i-a venit ideea de a reprezenta mișcarea proiectilului ca fiind constând (pliere) din două mișcări diferite - uniforme pe orizontală și uniform accelerate pe verticală (adică cădere liberă) El însuși scrie despre asta în felul următor: " De multă vreme, când priveam cu cea mai mare admirație și studiam spirala lui Arhimede, pe care o construiește prin intermediul a două mișcări uniforme, una rectilinie, alta circulară, Mi-a venit ideea unei spirale, formată din mișcare circulară uniformă și mișcare rectilinie, care accelerează în același raport ca un corp în cădere naturală" [Cit conform: , p ] Se știe că atât mișcarea uniformă, cât și căderea liberă au făcut de multă vreme obiectul unui studiu științific: prima teorie a mișcării uniforme a fost propusă de oamenii de știință antici - Aristotel, Eugene Vadim Rozin Gândire și creativitate Clid, Arhimede și oamenii de știință din Evul Mediu - John Buridan, Albert de Saxonia, Nikolai Orem - s-au gândit mult la căderea liberă și la mișcarea accelerată uniform Se pare că Galileo cunoștea munca acestor oameni de știință; a fost atras mai ales de Arhimede şi de Ores Din lucrările acestuia din urmă și, eventual, ale lui D Soto (autorul unuia dintre comentariile scolastice la "Fizica" lui Aristotel), el a împrumutat un model (schemă) de mișcare uniform accelerată În acest model, segmentele din interiorul unui triunghi dreptunghic, paralel cu înălțimea acestuia, reprezintă viteza de mișcare, iar baza triunghiului este timpul de mișcare sau distanța parcursă Viteza corpului în cădere la Orem a crescut proporțional cu timpul de mișcare sau proporțional cu traseul, ambele opțiuni au fost date în interpretarea lui Orem ca echivalente Galileo se oprește la unul dintre ele - că viteza unui corp în cădere crește odată cu distanța parcursă (aparent, considerentul care i-a determinat alegerea a fost afirmația lui Oresme că viteza unui corp în cădere crește odată cu distanța parcursă) Acceptând această poziție în lucrările sale timpurii, Galileo scrie că ea corespunde "tuturor observațiilor noastre despre unelte și mașini care lucrează prin impact, unde lovitorul produce un efect mai mare, cu atât lovește mai mult de la o înălțime mai mare" [Cit conform: , p ] Apoi, aplicând modelului oremian de mișcare una dintre teoremele despre parabolă, dovedite în știința antică de celebrul matematician grec Apollonius, Galileo a dedus următoarea propoziție: distanțele parcurse în anumite intervale de timp de un corp care cade cu o uniformă (" uniforme") accelerația sunt legate între ele ca pătrate ale acestor intervale de timp [Vezi: , p ] Vedem că deja în primele sale studii, Galileo a reușit să formuleze o lege conform căreia viteza unui corp se modifică în timpul căderii libere (la sfârșitul secolului al XIV-lea, oamenii de știință de la Merton College, N Orem, Albert de Saxonia au încercat pentru a-l stabili) În același timp, Galileo s-a îndepărtat involuntar de unele dintre prevederile de bază ale "Fizicii" lui Aristotel Deci, Aristotel credea că viteza de cădere este proporțională cu greutatea corpului care căde și, în plus, că pentru a menține mișcarea uniformă a corpului, este necesar să se consume constant o anumită forță Conform acestor idei, schimbarea vitezei unui corp în cădere nu putea fi reprezentată în modelul propus de Oresme Într-adevăr, dacă Galileo ar accepta în acest moment poziția lui Aristotel (că fără acțiunea unei forțe de susținere, viteza atinsă de corp scade), atunci ar fi obligat să afirme că fie greutatea corpului este cheltuită pentru menținerea viteza atinsă de corp și nu la creșterea acestuia (în acest caz mișcarea nu ar deveni uniform accelerată, ci uniformă), sau viteza corpului în cădere nu se modifică uniform, ci în funcție de Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei altă lege (atunci mișcarea nu putea fi reprezentată într-un triunghi dreptunghic) Utilizarea modelului Oresme al căderii libere, împreună cu alte considerații, l-au determinat pe Galileo să presupună, în primul rând, că viteza mișcării accelerate în mod natural se modifică uniform în mărime și, în al doilea rând, că viteza unui corp atinsă la un moment sau altul este păstrat de la sine fără o forță specială, astfel încât greutatea corpului este cheltuită doar pentru creșterea vitezei (această prevedere a condus la legea inerției) Addendum S-ar putea întreba de ce Galileo a pus mai multă încredere în modelul lui Oresme decât în Aristotel sau în observațiile căderii corpurilor reale Cred parțial pentru că, sub influența platonismului, care era foarte popular la acea vreme în rândul filosofilor orientați umanist, el crede mai mult în idei (iar triunghiul vitezelor este, după Galileo, o idee complexă) decât în lucruri Parțial pentru că, așa cum a scris el în Dialoguri, în sfera intelectului, cunoașterea matematică este egală în certitudine obiectivă cu cunoașterea divină Desigur, raționamentul dat aici despre căderea liberă, reprezentând noi puncte de vedere în sumă, a fost obținut de Galileo nu numai ca rezultat al propriilor observații și reflecții Galileo s-a familiarizat destul de devreme cu comentariile medievale despre Fizica lui Aristotel, care au examinat paradoxurile care au apărut din această învățătură și au schițat modalități de a le depăși Părerile lui Galileo asupra căderii libere a corpurilor au fost influențate și de învățăturile lui Democrit și Arhimede Și totuși acestea erau, desigur, noi vederi care nu se încadrau în ideile natural-filosofice existente, păreau nefondate, contrare esenței naturii Era deja creativitate și, dacă da, în ce a constat? Pe de o parte, s-au pus bazele unei teorii științifice, inclusiv modelul mișcării uniform accelerate, legea căderii libere a corpurilor, poziția pe creșterea uniformă a vitezei unui corp în cădere și proporționalitatea vitezei față de distanța parcursă (apropo, singura falsă din punct de vedere modern) și, în sfârșit, poziția că pentru o mișcare uniformă nu este nevoie de o forță de sprijin Dar, pe de altă parte, tot ceea ce făcea Galileo era fie cunoscut înaintea lui, fie era o simplă acțiune disponibilă oricărui om de știință sau, în cele din urmă, urmată din unele, s-ar părea, trăsături mai degrabă aleatorii ale personalității sale (Galileo putea naviga, să zicem, nu despre Arhimede sau Oresme, ci despre Euclid sau Aristotel, el nu putea apăra modelul Oresme, ci să-l abandoneze, nu putea fi interesat de tehnologie etc ) Să privim însă aceeași situație într-un mod diferit, din punctul de vedere al ideilor despre cultură Vadim Rozin Gândire și creativitate Care a fost vremea lui Galileo A fost o perioadă de schimbări profunde în societate Centrul culturii s-a mutat de la mănăstiri și sate la orașe Tehnologia și știința militară au început să se dezvolte mai intens, ceea ce a contribuit la dezvoltarea gândirii cauzale, slăbind în același timp ideile magice Spiritul antreprenoriatului capitalist timpuriu, calculul și competiția au distrus tradiționalismul gândirii și al credinței în autorități, oamenii de știință se bazează din ce în ce mai mult pe propria lor minte, experiență, observații, metode cantitative și măsurători [Vezi: , p ] Deja umaniștii, care au proclamat idealuri străvechi și au prezentat o persoană creativă liberă ca una dintre principalele lor valori, au început să fie interesați de activitățile artizanale și tehnologie "Mecanica științifică și fizica", scrie Zilsel, "nu au apărut în timpurile moderne până când modul de gândire al artizanilor a fost adoptat de oamenii de știință crescuți într-un spirit academic" [ , p ] Dezvoltarea progresivă a tehnologiei a dus la o schimbare treptată a vederilor asupra rolului matematicii și fizicii [Vezi: , p ] Cultura antică (inclusiv filosofia) a fost studiată și regândită într-un mod nou [Vezi: , p - ] Și toate aceste elemente ale noii culturi au fost contracarate, în mod bizar împletite cu ele, de vechea cultură medievală cu ideologia și viziunea ei asupra lumii, instituțiile sociale, știința, filozofia, numeroși apărători [Vezi: , p , ; ] Educația umanistă a lui Galileo, influența tatălui său, profesorii, atmosfera orașului, atelierele tehnice și, în cele din urmă, natura sa polemică pasionată - toate acestea au contribuit la faptul că a crescut în opoziție cu știința și filozofia oficiale Galileo a acceptat și a încercat să ducă la îndeplinire ideile umanismului în știință Simpatiile lui Galileo aparțin noii culturi renascentiste, ele se opun viziunii asupra lumii a culturii medievale [Vezi: ; ] Și o astfel de confruntare a valorilor culturale poate fi considerată unul dintre momentele creativității Atunci când se formează o nouă cultură a gândirii, creativitatea științifică începe adesea cu opoziția unui om de știință față de știința existentă, starea unui subiect științific fixat de tradiție, modalitățile de gândire și proiectare acceptate în știință, metodele de demonstrare, fundamentare și infirmare cunoștințe științifice Din acest punct de vedere, opera lui Galileo a început cu mult înainte ca acesta să-și pregătească prima lucrare, Despre busola proporțională A început atunci când Galileo, în urma profesorului său O Ricci, a ales ca orientare "științifică" o orientare neobișnuită, s-ar putea spune chiar imposibilă pentru știința academică din acea vreme - menținerea tehnologiei cu ajutorul cunoștințelor și modelelor matematice O astfel de orientare valorică, care a apărut inițial în rândul arhitecților, sculptorilor, tehnicienilor, era profund străină de Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei opiniile oamenilor de știință scolastici care au discutat despre natura conceptelor și nu natura fenomenelor S-au format noi valori ca urmare a eforturilor generației emergente de ingineri, care și-au dat seama că modificările materialelor naturale sunt supuse anumitor legi și care au conectat cunoașterea acestor legi cu activitățile științei De aceea, în această perioadă au fost ridicate și regândite lucrările lui Arhimede, demonstrând exemple de abordare fizică și matematică a fenomenelor naturale Asemenea studii ale lui Arhimede precum "Despre echilibrul figurilor plane", "Despre corpurile plutitoare", "Despre pârghie", au fost percepute la acea vreme ca un serviciu direct la nevoile tehnologiei de către știința matematică antică Dar dacă Arhimede, urmând idealurile științei antice, în lucrările sale a ascuns cu grijă apelul la fenomenul cel mai real, atunci Galileo, dimpotrivă, propune experiența ca unul dintre criteriile principale ale adevărului științific Combinația în gândirea lui Galileo a principiilor obținerii cunoștințelor științifice "conform lui Arhimede" (adică folosind modele și calcule matematice), concentrându-se simultan pe nevoile tehnologiei și fundamentarea adevărului în experiență este cheia înțelegerii direcției și logicii dezvoltarea creativității lui Galileo [Vezi: , Cu ] Adevărat, chiar și în secolul al XV-lea marele matematician italian Luca Pacioli a scris că dintre toate științele adevărate, științele noastre matematice sunt cele mai adevărate și au primul grad de certitudine, iar toate celelalte științe ale naturii le urmează Apropiat în spirit de Galileo era Orem Asemenea lui Arhimede, el a abordat fenomenele naturale cu criterii matematice Dimpotrivă, Aristotel, care este susținut de știința oficială, scolastică, a acționat ca un adversar pentru Galileo Cu toate acestea, ca reprezentant al noii generații de afaceri, Galileo, acolo unde a fost necesar, a folosit diverse prevederi ale fizicii lui Aristotel În consecință, apelul lui Galileo la Arhimede și Ores și opoziția față de Aristotel nu au fost deloc întâmplătoare Nici nu este întâmplător că Galileo a apărat modelul Oresme O astfel de poziție corespundea pe deplin părerilor sale asupra rolului cunoștințelor matematice Fiind un susținător al învățăturilor lui Platon, a cărui teorie a cunoașterii era împărtășită de mulți umaniști la acea vreme, Galileo credea mai mult în cunoașterea matematică decât în lucruri (mișcări); natura lucrurilor, în opinia sa, trebuie să corespundă ideii matematice A Koire, analizând revoluția științifică a secolului al XVII-lea și rolul lui Galileo în ea, subliniază că apelul la principiile metodologice ale lui Platon și împrumutarea ideilor individuale ale lui Democrit i-au permis lui Galileo să arunce o privire complet diferită asupra naturii și mișcării corpurilor [ ] Pentru Aristotel, natura, mai precis, cosmosul, este ordonată ierarhic, iar fiecare lucru și esență are propriul său "natural" Vadim Rozin Gândire și creativitate loc", relativ la care se fac toate mișcările ("violent", când corpul este scos din acest loc, și "natural", când se întoarce înapoi) Pentru Platon, cosmosul și natura sunt date de un set de idei, a căror implementare la nivel de ființă presupune matematizare (idealizare numerică și geometrică) Cu toate acestea, matematizarea nu poate fi realizată atâta timp cât ființa este concepută ca ierarhic, iar mișcările ca subdivizate în naturale și violente, întrucât ontologia matematică face omogen tot ceea ce este descris și reprezentat în ea A Koyre arată că Democrit, Arhimede și Copernic, pe care se bazează Galileo, au pregătit treptat o nouă înțelegere a naturii Democrit a dat un exemplu de descriere omogenă, dar totuși calitativă a cosmosului, Arhimede - a modului în care poate avea loc o descriere fizică și matematică a obiectelor, parcă retrasă din natură (adică idealizată) Copernic și mai târziu Kepler au pregătit o "imagine unică" a unei realități cosmice omogene - atât fizice, cât și matematice, în care orice mișcare (atât corpurile cerești, cât și cele terestre) respecta legile naturii și ale matematicii [ ; ] Următorii pași în cercetarea creativă Să luăm acum în considerare căutarea lui Galileo pentru un argument pentru ideile de cădere liberă, din care a apărut un nou mod de gândire științifică În prealabil, însă, observăm că nu toți oamenii de știință acționează în același mod ca Galileo Mulți, după ce au descoperit și formulat idei noi, nu încearcă din diverse motive (atât obiective, cât și subiective) să le introducă în cultură, sunt mulțumiți de însuși procesul creativ al descoperirii Alții își apără ideile, le aduc publicului cititor, îl convingă, explică semnificația ideilor noi, se ceartă cu adversarii lor [Vezi: ] Aici devine clară încă o trăsătură a creativității științifice: ea implică comunicarea oamenilor de știință între ei, cu cititorii, cu cei care caută să folosească cunoștințele științifice Acesta este un proces care polarizează adesea publicul în adversari, adversari și susținători, în cei care înțeleg și cei care nu înțeleg, critică și justifică Munca unui om de știință (mai ales în perioadele de revoluții științifice) conduce la o infirmare a viziunii consacrate, tradiționale asupra naturii și a legilor ei, la fundamentarea, întărirea punctului său de vedere urmărit de savantul inovator într-un fel sau altul ( prin referire la autoritate, apel la noi valori, la bunul simț) , la oportunitate etc ) Aceasta este, de regulă, legătura dintre două acțiuni, respingerea unor puncte de vedere și poziții și justificarea altora [Vezi: ] Toate cele de mai sus se aplică în întregime lui Galileo Activitatea sa a început cu opoziția unui vast public orientat spre erudiția școlară Se ceartă constant, vorbește cu ai lui Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei prieteni, adversari și adversari (acest moment este deja reflectat în titlurile celor două lucrări centrale ale sale: "Dialogul celor două sisteme ale lumii" și "Conversații și dovezi matematice") El contribuie destul de conștient la delimitarea a trei audiențe: un public larg democratic care îi susține opiniile; un mic detașament de noi oameni de știință care îi urmăresc îndeaproape munca și, în sfârșit, un public de teologi și reprezentanți ai științei academice, cu care Galileo argumentează Pentru a fi înțeles de aceste audiențe diferite, Galileo creează un nou limbaj științific Pe de o parte, el construiește o serie de concepte noi (de exemplu, în mecanică - conceptul de impuls), iar pe de altă parte, dezvoltă o formă complet nouă de prezentare a materialului științific, recurgând la vorbire figurativă, plină de viață, cât şi la forma dialogului Mai mult, Galileo a abandonat complet alegoriile, simbolurile, digresiunile retorice caracteristice științei scolastice B G Kuznetsov a scris că "la început, tratatul lui Galileo "Despre mișcare" a fost plin de atacuri polemice împotriva mecanicilor care susțineau tradiția aristotelică Apare apoi a doua ediție - în spiritul umanismului târziu, cu dese digresiuni retorice A treia ediție conferă tratatului forma unui dialog Retorica dispare după atacuri polemice Deja la Pisa, Galileo dezvolta un nou stil de literatură științifică - transparent, precis, conceput pentru un cititor care nu are legătură cu tradiția scolastică" [ , p ] Trecând la o nouă limbă, formând-o în același timp, Galileo a contribuit la consolidarea unui nou public științific, a putut vorbi clar și convingător în acest public Conceptul de impuls în Galileo nu este doar un mod diferit de a desemna o anumită latură a unui obiect, ci în același timp o nouă semnificație, reprezentare: în jurul lui va avea loc o regândire, o restructurare a tuturor conceptelor de bază ale mecanicii - mișcare, viteză, timp, forță Pentru a construi acest concept, Galileo a trebuit să depășească atât noțiunile aristotelice de mișcare (conform cărora cauza mișcărilor violente este o forță aplicată constant asupra corpului), cât și noțiunile de "impeto" (o forță imprimată într-un corp în mișcare și fiind cauza mişcării acestuia) În ambele cazuri, Galileo arată, pentru ca organismul să se miște, este necesar să ne asumăm "epuizarea" cauzei și, în consecință, o forță suplimentară Conceptul de impuls depășește aceste dificultăți: în primul rând, forța nu mai este considerată cauza mișcării, iar în al doilea rând, impulsul este considerat ca acționând într-un spațiu omogen, nefiind afectat de alte impulsuri (principiul descompunerii forței) [Vezi: , p - ] Astfel, o analiză a lucrării lui Galileo arată că în perioada formării unei noi științe, nu doar ceea ce spune omul de știință este important Vadim Rozin Gândire și creativitate ny, dar și, după cum spune el, nu sunt importante doar tipul și natura conceptelor pe care le creează și le folosește, ci și forma, modul de prezentare a conținutului științific Dându-și seama că ideile noi despre căderea liberă a corpurilor nu sunt acceptate, Galileo încearcă mai întâi să le demonstreze strict conform lui Arhimede În același timp, cunoștea deja atât punctele inițiale, cât și cele finale ale dovezii: din poziția în care viteza este proporțională cu distanța parcursă de la începutul traseului, era necesar să se obțină cunoștințe despre proporționalitatea distanțelor parcurse de corp la pătratele timpului Rămăsese doar să dau o dovadă bazată, pe de o parte, pe modelul de mișcare Oresme și, pe de altă parte, pe cunoașterea geometrică Și Galileo realizează o astfel de demonstrație, în ciuda faptului că poziția inițială a fost (din punct de vedere modern) incorectă, iar cea finală a fost corectă! Spre meritul lui Galileo, el însuși a observat că poziția pe care a adoptat-o cu privire la proporționalitatea vitezei cu traseul parcurs de corp duce la un paradox (din poziția acceptată a rezultat că mișcarea are loc instantaneu) Pentru a înlătura contradicția apărută, Galileo schimbă poziția inițială acceptată anterior, ia acum a doua versiune a modelului Orem (conform căreia viteza corpului în cădere ar trebui să fie proporțională cu timpul căderii) [Vezi: ; , p - ] După ce a schimbat poziția inițială, Galileo a trebuit din nou să combine punctele inițiale și finale ale raționamentului teoretic în demonstrație Dar aici a mai apărut o dificultate: dacă mai devreme erau cunoscute caracteristicile traseului parcurs de corp și problema principală se reducea la cineva care să stabilească relația dintre viteză și timp, acum calea nu a intrat în poziția inițială (relația dintre viteza și timpul a fost stabilit), dar în final a intrat (dar viteza era cunoscută) Galileo a depășit această dificultate folosind teorema lui Orem privind echivalența mișcării uniforme și uniform accelerate (pentru mișcarea uniformă, relația dintre timp, cale și viteză a fost clarificată, cunoașterea acestei relații, transferată la mișcarea uniform accelerată, a permis lui Galileo să se conecteze în cele din urmă poziția inițială cu cea finală), în Ca urmare, Galileo a demonstrat teorema privind proporționalitatea distanțelor parcurse de corp față de pătratele timpului Galileo era foarte conștient de faptul că cunoștințele pe care le-a dovedit despre proporționalitatea distanțelor cu pătratele timpului în teoria mișcării uniform accelerate sunt esențiale Prin urmare, a încercat să fundamenteze atât aceste cunoștințe, cât și poziția pe care se bazează (despre o creștere uniformă a vitezei unui corp în cădere), nu doar teoretic, ci și prin experiență [ , p ] Cu toate acestea, ambele dispoziții au contrazis unele observații și fapte Deci, se știa că viteza corpurilor având un diametru mic, în general Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei nu se schimbă, adică aceste corpuri cad uniform Ambele cunoștințe formulate au intrat în conflict direct cu una dintre principalele prevederi ale mecanicii lui Aristotel, care afirmă că accelerația unui corp în cădere este direct proporțională cu greutatea acestuia și invers proporțională cu gradul de densitate sau densitatea mediului în care are loc căderea locul [ ] În plus, aceste cunoștințe la acea vreme, odată cu dezvoltarea slabă a tehnologiei de măsurare, nu puteau fi deloc verificate prin experiment În acest moment al cercetării sale, Galileo neagă poziția lui Aristotel cu privire la proporționalitatea accelerației cu greutatea corpului și încearcă să fundamenteze alta - că toate corpurile, indiferent de greutate, cad cu aceeași viteză (în știința antică, această poziție era exprimată de Democrit, iar în Renaştere - de Benedetti) [ , Cu - ] Pentru a face acest lucru, Galileo face experimente directe și, în plus, demonstrează că raționamentul bazat pe poziția lui Aristotel duce la contradicții Cu toate acestea, ambele metode de argumentare a lui Galileo nu au avut succes, susținătorii lui Aristotel pur și simplu nu au acordat atenție contradicțiilor și au recunoscut experiența lui Galileo ca nesatisfăcătoare pe motiv că corpurile sunt aruncate de la o înălțime joasă și, prin urmare, efectul de proporționalitate nu are timp să se manifeste însuși [ , p - ] Mai mult, experimentele lui Leonardo da Vinci, foarte precise pentru acea vreme, păreau să confirme poziția lui Aristotel conform căreia corpurile cad cu viteze proporționale cu greutatea lor Prevederile lui Aristotel au fost confirmate de experimentele lui Vincenzo Ranieri și Riccioli, care au aruncat mingi și sfere grele și ușoare din turnurile înclinate din Pisa și Bologna A Koyre, în articolul său "Galileo and the Pisa Experience: Regarding the Legend", dovedește că Galileo nu a efectuat deloc experimente cu aruncarea corpurilor, întrucât prevederile pe care le-a formulat nu se refereau la mișcarea corpurilor în aer, ci la mișcare în gol Addendum Galileo acceptă poziția conform căreia corpurile cad cu aceeași viteză, indiferent de greutatea lor, nu numai pentru că Democrit și Benedetti au susținut acest lucru El a fost împins la această ipoteză de necesitatea verificării experimentale, în ciuda faptului că nu a putut confirma în experiment nici ipoteza inițială, nici poziția finală, riguros dovedită Atunci Galileo decide să verifice consecința indirectă, care ar putea fi obținută prin analiza triunghiului oremian Faptul este că include doar doi parametri - timpul și viteza, dar nu include greutatea corporală Și, prin urmare, Galileo ar putea raționa, dacă acceptăm triunghiul Orem al vitezelor, atunci este necesar să acceptăm că toate corpurile cad cu aceeași viteză, indiferent de greutatea lor Din nou, s-a acordat prioritate ideii matematice, și nu observației Vadim Rozin Gândire și creativitate Pașii pe care i-am urmărit în dezvoltarea lucrării lui Galileo sunt destul de simpli: el schimbă punctul de plecare al raționamentului teoretic, aplică teorema lui Orem, neagă propozițiile lui Aristotel și încearcă să le întărească pe ale lui prin experiență Trebuie remarcat faptul că aceasta este caracteristică creativității științifice în general Orice om de știință este obligat periodic să apeleze la cunoștințele existente, teorii, modele etc Preferând una dintre ele altora, el, dacă poate, argumentează pentru alegerea făcută, dar dacă nu, o face în mod arbitrar O alegere adevărată și îndrăzneață, făcută, desigur, în legătură cu valorile și sarcinile omului de știință, este unul dintre momentele muncii sale Creativitatea este adesea inseparabilă de fidelitatea omului de știință față de poziția sa Galileo a apărat ferm modelul Oresme nu din încăpățânare, el era convins că ea este cea care stabilește obiectul de studiu - căderea liberă, și nu invers (un om de știință din Evul Mediu în locul lui Galileo ar fi recunoscut de mult înfrângerea și ar fi au încercat să găsească un model mai adecvat obiectului) Vedem că în construirea de noi idei științifice, un om de știință inovator poate epuiza toate argumentele de justificare pe care le are la dispoziție și, cu toate acestea, prevederile sale vor fi respinse cu încăpățânare din mai multe motive În aceste cazuri, nu există un cadru pentru înțelegerea reciprocă, ci există o confruntare între valorile științifice, două moduri diferite de a gândi O altă generație și o nouă formație de oameni de știință și practicieni care vor accepta valori și idei neobișnuite ar trebui să apară și să devină mai puternice Confruntat cu noi dificultăți, Galileo îmbunătățește în sfârșit modelul mișcării accelerate natural La modelul original de mișcare Oresme, el adaugă altul Include doar acei doi parametri pe care Aristotel i-a subliniat, adică greutatea corpului care căde și mediul în care a avut loc mișcarea Un model mai complex construit de Galileo a făcut posibil să se explice de ce rezistența unui mediu și o creștere a densității sale duc la scăderea vitezei unui corp în cădere Galileo a sugerat că, în primul rând, corpul în cădere este afectat de forța arhimediană egală cu greutatea aerului deplasat de corp și, în al doilea rând, că corpul, atunci când cade, împinge particulele mediului în afară, în plus, cu cât este mai rapid corpul se mișcă, cu atât rezistența mediului devine mai mare [ , Cu - ] Cu toate acestea, acest model nu a explicat de ce, în același mediu, o scădere a diametrului unui corp afectează o scădere a vitezei acestuia Pentru a explica acest fapt, Galileo a sugerat că în timpul toamnei, mediul interacționează cu suprafața corpului Ca rezultat, devine posibil să vorbim despre frecare care încetinește mișcarea unui corp într-un mediu Galileo arată că, cu cât suprafața corpului este mai mare, cu atât mediul interacționează mai mult cu corpul în cădere și, în consecință, frecarea este mai mare (corpuri cu diametru mic) Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei metrii au o suprafață mare în comparație cu greutatea lor și, prin urmare, sunt afectați de o forță mare de frecare retardantă) [ , p - ] Addendum Tactica lui Galileo de a "salva" modelul Oresme este destul de interesantă Pe de o parte, el este forțat să apeleze la analiza realității observate și să recunoască rolul mediului, pe de altă parte, Galileo înțelege totuși acest rol în spiritul platonismului, ca o denaturare a procesului de cădere, dat de modelul original În același timp, el a fost forțat să ia în considerare esența căderii libere în două moduri: ca caz idealizat, "un corp care cade în gol" (adică un anumit caz imaginabil de cădere a unui corp atunci când rezistența mediului înconjurător) este complet eliminat) și ca factori care distorsionează acest proces idealizat (un factor este corpul forței de frecare pe mediu, celălalt este forța de plutire arhimediană) Prin buzele eroului dialogului, Salviati, Galilei spune: " Motivul vitezei diferite de cădere a corpurilor de diferite greutăți nu stă în greutatea lor însăși, ci este determinat de cauze externe - în principal rezistența mediul înconjurător, astfel încât dacă acestea din urmă ar fi eliminate, atunci toate corpurile ar cădea cu aceeași viteză " [ , p ] Aici "corpurile care cad cu aceeași viteză" este un caz idealizat de cădere, "rezistența mediului" este un factor care distorsionează căderea idealizată a unui corp Introducând ideea unei căderi idealizate a corpului (când rezistența mediului este complet eliminată), Galileo implementează atât decorul platonician, conform căruia lucrurile sunt copii ale ideilor, cât și decorul renascentist pentru a crea lucruri conform planului În acest caz, creația în sine nu există încă, dar este conturată în argumentul, ca să spunem așa, deja planificat Încă o dată, modelul îmbunătățit al mișcării i-a permis lui Galileo nu numai să rețină schema originală Oresme și, în același timp, să explice faptele observate, ci și să înființeze unul dintre experimentele care confirmă proporționalitatea distanței parcurse față de pătratele timpului Galileo, cu ajutorul modelului construit, a început să studieze în ce condiții parametrii de mișcare devin convenabil pentru măsurare sau afectează atât de nesemnificativ procesele selectate încât pot fi neglijați în practică Modelarea teoretică a permis în cele din urmă lui Galileo să evidențieze una dintre aceste condiții și a arătat că dacă corpurile cad cu o viteză mică, atunci rezistența mediului va fi nesemnificativă, iar timpul de mișcare va fi suficient de lung (chiar dacă corpul cade cu viteza mica) inaltime) În practică, aceasta a însemnat că rezistența mediului în acest caz poate fi neglijată și, prin urmare, mișcarea corpului se va produce în conformitate cu modelul teoretic În acest caz, se va putea măsura timpul de mișcare Vadim Rozin Gândire și creativitate Pentru a pune bazele experimentului, Galileo a trebuit să rezolve o altă problemă - să găsească corpuri care cad cu o viteză mică O cădere cu o astfel de viteză are loc fie într-un mediu dens, fie pentru corpuri cu diametru mic, pentru care rezistența mediului este suficient de mare Condiția necesară pentru experiment, după cum reiese din raționamentul lui Galileo, este posibilitatea neglijării rezistenței mediului Cu toate acestea, este, de asemenea, imposibil de ignorat Galileo a depășit ultima dificultate descompunând din nou forțele și mișcările Astfel, el a descompus căderea unui corp de-a lungul unui plan înclinat (a avut loc cu viteză mică) în două: mișcare orizontală și cădere liberă, modificată de rezistența planului înclinat Apoi Galileo a prezentat impulsul care accelerează corpul ca rezultat a cinci forțe: forța greutății și patru forțe de rezistență (împingerea de către corpul particulelor mediului, frecarea față de mediu, frecarea față de un plan înclinat, depășirea pantă) Deoarece mișcarea pe planul înclinat s-a efectuat cu o viteză mică, primele două forțe de rezistență puteau fi imediat neglijate Frecarea corpului pe suprafața planului înclinat ar putea fi, de asemenea, ignorată dacă suprafețele corpului și planul înclinat ar fi suficient de netede, iar această condiție, după cum ați putea ghici, era în întregime în mâinile lui Galileo Bun tehnician, a realizat cu ușurință suprafețe netede și apoi a pus la cale un experiment care confirmă poziția invocată de el (A Koy-re nu mai neagă acest experiment, dar îl consideră ineficient, întrucât noua știință nu avea încă mijloace pentru a fi precis timpul de măsurare) Addendum Din punctul de vedere, de exemplu, al științei antice, a fost destul de suficient să se demonstreze teoretic propoziția că căile parcurse sunt proporționale cu pătratele corespunzătoare ale timpului Nu numai că nu a fost necesar să se testeze această propoziție prin experiment, un astfel de test, dacă i s-ar întâmpla cuiva, ar fi considerat pur și simplu ascund rigoarea dovezii Mai mult, era imposibil să se schimbe obiectul despre care s-a întreprins dovada, deoarece a fost creat de însuși Demiurg sau a existat întotdeauna Cu toate acestea, din punctul de vedere al gânditorului New Age, care se simte un creator, schimbarea obiectului în conformitate cu planul era destul de acceptabilă Mai mult, în domeniul intelectului, Galileo aseamănă cunoștințele matematice cu cele divine Prin urmare, realizând în experiment o mișcare idealizată, fixată doar printr-un model matematic, Galileo tocmai l-a urmat pe Dumnezeu În același timp, însă, au apărut întrebări dificile cu privire la discrepanța dintre datele observaționale și teoretice, un obiect real și unul idealizat, precum și posibilitatea de a nu lua în considerare parametrii unui fenomen natural, valorile numerice ale care s-a dovedit a fi mic Iată ce scrie Galileo despre asta Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei "Salviati Recunosc, în continuare, că concluziile trase în abstract se dovedesc a fi departe de realitate în cazuri concrete și atât de greșite încât nici mișcarea pe direcția transversală nu va fi uniformă, nici mișcarea accelerată în timpul căderii nu va corespunde proporției derivate , nici linia descrisă de corpul aruncat , nu va fi o parabolă etc Pe de altă parte, vă rog să nu nenegați Autorului nostru dreptul de a accepta ceea ce a fost asumat și acceptat de alți oameni de știință celebri, deși a fost greșit Numai autoritatea lui Arhimede ar trebui să liniștească pe oricine în acest sens În mecanica și cartea sa despre cuadratura parabolei, el acceptă ca principiu corect că grinda balanței este o linie dreaptă, echidistantă în toate punctele sale de centrul comun al tuturor corpurilor grele și că firele la care sunt grele corpurile sunt suspendate sunt paralele între ele Asemenea presupuneri au fost acceptate de toți, pentru că, în practică, instrumentele și cantitățile cu care avem de-a face sunt atât de nesemnificative în comparație cu distanța imensă care ne separă de centrul globului, încât putem lua în siguranță a șaizecia parte a unui grad de cercul foarte mare corespunzător pentru o linie dreaptă și două perpendiculare coborâte de la capete - pentru drepte paralele Prin urmare, atunci când dorim să testăm în practică într-un spațiu finit acele concluzii care se fac sub ipoteza unui spațiu infinit, este necesar să excludem din ceea ce se dovedește a fi în realitate ceea ce poate fi atribuit nu depărtării noastre infinite de centru, chiar dacă aceasta din urmă este uriașă în comparație cu dimensiunile reduse ale instrumentelor pe care le folosim interpretarea acestui subiect, este necesar mai întâi să tragem concluzii abstracte și, după ce le-am făcut, să le verificați în limitele care sunt permise experienței Vor fi foarte multe beneficii de pe urma asta În acest caz, substanța și forma pot fi alese astfel încât rezistența mediului să fie cât mai scăzută" [ , p ] Din aceste reflecții ale lui Galileo, reiese clar că el nu a confundat principiul conform căruia cunoștințele matematice dă o descriere adevărată a naturii și justificarea cunoștințelor obținute, unde se stabilește doar o stare aproximativă a lucrurilor Caracteristicile muncii științifice a lui Galileo În general (din perspectivă istorică) Galileo a reușit să obțină succes prin cel puțin patru lucruri: construirea de modele de mișcare care au fost orientate experimental; transferarea modurilor de gândire astronomică în mecanică; o inversare neașteptată a relației dintre cunoaștere și obiect; dezvoltarea unui nou mod de prezentare şi fundamentare a cunoştinţelor ştiinţifice obţinute Să luăm în considerare aceste puncte mai detaliat Teoretic, Galileo a reușit să determine condițiile în care a devenit posibilă realizarea unui experiment bun Este în asta Vadim Rozin Gândire și creativitate paragraful, el apelează la metodele astronomice de gândire Chiar și în știința antică din ultima perioadă, astronomii, stabilind într-un model teoretic niște parametri ai obiectului studiat, de regulă, nu măsurabili, ci doar introduși în teorie, puteau calcula și alți parametri ai acestui obiect, care ar putea fi deja măsurat cu instrumente astronomice Galileo a acționat strict după "rețete" astronomice: a construit un model de mișcare pe care a putut să calculeze parametrii care permit măsurarea A Koyre crede în general că fizica modernă își are prologul și epilogul în astronomie și că este imposibil "să se stabilească și să se elaboreze fizica terestră, sau cel puțin mecanica terestră, fără a dezvolta în același timp mecanica cerească" Pe lângă transferul metodelor astronomice de gândire către mecanică, Galileo a făcut un alt pas revoluționar: după ce a prelucrat suprafețele unui corp în cădere și a unui plan înclinat, a adus obiectul studiat în conformitate cu modelul Atitudinea lui Galileo față de construcția unei teorii și în același timp față de aplicațiile inginerești îl face să proiecteze caracteristicile modelelor și relațiilor teoretice asupra obiectelor reale (corpuri în cădere), adică să aseamănă un obiect real cu unul ideal Cu toate acestea, deoarece sunt diferite, Galileo desparte în cunoaștere (prototipul unui experiment de gândire) un obiect real în două componente: una - exact corespunzătoare, similară cu obiectul ideal, și cealaltă - diferită de acesta (este considerată ca un comportament ideal distorsionat de influența diverșilor factori - mediul, frecarea, interacțiunea unui corp și a unui plan înclinat etc ) Apoi, această a doua componentă a obiectului real, care îl deosebește de obiectul ideal, este eliminată teoretic Înainte de Galileo, după cum am observat, studiul științific a fost întotdeauna conceput ca obținerea de cunoștințe științifice despre un obiect, supusă constanței, imuabilității obiectului însuși Niciunul dintre cercetători nu s-a putut gândi să schimbe practic obiectul real studiat (în acest caz, ar fi gândit ca un alt obiect) Oamenii de știință au mers într-o direcție diferită, încercând să îmbunătățească modelul și teoria în așa fel încât să descrie pe deplin comportamentul unui obiect real Împărțirea unui obiect real în două componente și convingerea că teoria definește adevărata natură a obiectului, care se poate manifesta nu numai în cunoaștere, ci și în experiența ghidată de cunoaștere, îi permite lui Galileo să gândească diferit El se gândește dacă este posibil să se schimbe obiectul real în sine în așa fel, influențându-l practic, astfel încât să nu mai fie nevoie să-și schimbe modelul pentru ca obiectul să îi corespundă Pe această cale Galileo a obținut succesul Ideea posibilității de a influența natura, chiar și de a o crea, așa cum am observat, nu a fost în general străină de Renaștere "În antichitate", scrie P Gaidenko, " Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei omul era o ființă naturală în sensul că granițele lui erau determinate de natura sa și depindea doar de el dacă își va urma natura sau se va abate de la ea În creștinismul medieval, omul este stăpân pe natură doar în măsura în care este un Dumnezeu sclav, adevăratul creator al lumii și al omului însuși în creștinism este Dumnezeu Acum, ca eliberare de înțelegerea creștină a omului, ca secularizare a ideilor religioase, omul ia locul lui Dumnezeu: el însuși este propriul său creator, este stăpânul naturii" [ , p - ] Prin urmare, spre deosebire de experimentele care au fost efectuate de mulți oameni de știință înainte de Galileo, experimentul implică, pe de o parte, izolarea unei componente ideale într-un obiect real (atunci când se proiectează pe un obiect real al teoriei) și, pe de altă parte, transferul un obiect real într-o stare ideală prin mijloace tehnice, adică complet mapat în teorie Interesant este că Galileo a putut testa experimental doar cazul în care a fost posibil să se ignore acțiunea principalelor forțe de rezistență, adică una care nu a avut loc în practică reală A fost un caz ideal, calculat teoretic, implementat tehnic Dar s-a dovedit că viitorul stă tocmai în aceste realități ideale; au deschis o nouă eră în practica umană - o eră a ingineriei bazată pe știință Rezumând ceea ce se poate numi "vederi filozofice" ale lui Galileo, R Butts scrie într-un articol interesant "Tactica de propagandă a lui Galileo în favoarea matematizării experienței științifice": " ) Știința tratează nu acele lucruri despre care ne spun observațiile cu ochiul liber, ci acele posibilități experimentale care sunt exprimabile în termeni matematici ) La un anumit nivel regulativ - la un nivel în care considerentele metodologice le depășesc pe cele ontologice - experimentarea nu este o încercare de confirmare a teoriei prin repetare, experimentarea se dovedește a fi mai degrabă un mod de a vedea posibilitățile teoretice, iar aceste posibilități depind întotdeauna de vedere a realității ca un set de proprietăți matematice ) Materia este inaccesibilă percepției obișnuite, este esența unei geometrii interpretate fizic Aceste prevederi sugerează că știința trebuie să fie pregătită să facă față situațiilor imaginare În cele din urmă, experimentul este tocmai crearea de situații artefacte non-normale (din punct de vedere al standardelor de bun simț) Concluzia finală este evidentă: experiența științifică este genul de experiență pe care trebuie să o avem pentru a determina adevărul sau falsitatea posibilităților matematice și deloc genul de experiență despre care Aristotel și adepții săi au vorbit ca fiind de bază" [ , p - ] Vadim Rozin Gândire și creativitate Și totuși, opera lui Galileo nu ar fi fost atât de semnificativă dacă nu ar fi fost capabil să prezinte și să fundamenteze cunoștințele științifice primite în același mod creativ Apelul la dialog și vorbire plină de viață nu a fost doar o formă externă de prezentare a materialului științific, ci unul dintre momentele esențiale în formarea unei noi gândiri științifice V Bible notează că sinteza creativă a diferitelor poziții culturale a fost în general caracteristică culturii Renașterii Umaniștii nu numai că au "detașat" aceste poziții (inclusiv pe ale lor) de ei înșiși, i-au făcut "detașați", dar și au implicat aceste poziții și ideile asociate acestora în comunicare, i-au forțat să interacționeze, să genereze un nou conținut cultural [ , p - ] Sub forma unui dialog, Galileo a putut să realizeze valorile și pozițiile de bază ale culturii Renașterii și, cel mai important, să le folosească pentru organizarea teoretică și fundamentarea cunoștințelor științifice pe care le-a primit Dialogul a fost care i-a permis lui Galileo să introducă în argument punctele de vedere ale lui Platon, Democrit, Arhimede, Orem și chiar Aristotel (și, în același timp, să-l argumenteze pe acesta din urmă) Sub forma unui dialog, Galileo a reușit să combine diferite principii de organizare a materialului științific - cele bazate pe senzații, rațiune, intuiție și rațiune Într-adevăr, justificând rezultatele obținute, Galileo, pe de o parte, trimite cititorul la date observaționale și experimentale, pe de altă parte, construiește raționament și dovezi, iar pe de altă parte, face apel la dovezi, la sensul ce se întâmplă în dialogul însuși Dialogul acționează aici ca ultimul, cel mai convingător argument, acea formă naturală de justificare, cu care nu se poate decât să fie de acord, întrucât îi include pe toți participanții la comunicare, atât cei existenți, cât și cei care au creat în istorie și alte culturi [Vezi: , p - ; ; , p - ] Finocchiaro arată că funcția retorică a dialogurilor și conversațiilor galileene formează însăși esența noului mod de gândire științifică De asemenea, este interesant de remarcat observația lui P Feyerabend că, pe lângă argumentele rezonabile, Galileo "a folosit metode psihologice" " Galileo a câștigat datorită stilului său și folosirii metodelor inteligente de persuasiune, datorită faptului că a scris în italiană, și nu în latină, și datorită faptului că a apelat la oameni care, prin temperamentul lor, erau oponenții vechilor idei și cei asociați cu acestea ai vechilor metode de predare" [ , p ] Să ne întoarcem acum din nou la căutarea lui Galileo În exterior, problema arată astfel: Galileo, rezolvând unele sarcini și probleme, dă naștere altora, chiar mai complexe În plus, el nu poate face rost în niciun fel pentru a satisface toate cerințele logice necesare De fapt, Galileo, aflând condițiile în care problema inițială poate fi rezolvată, o descompune în subsarcini separate În același timp, el creează un fel de proiect de satisfăcut Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei rezolvarea problemei inițiale care o rezolvă și, prin urmare, dă naștere unei noi realități obiective, unui nou mod de gândire, care, așa cum a arătat istoria ulterioară a mecanicii, a stimulat formularea de noi probleme și probleme teoretice O astfel de caracteristică a gândirii științifice - de a genera, la rezolvarea unor probleme și sarcini științifice, altele care contribuie la evoluția ulterioară a științei - este considerată astăzi caracteristică creativității științifice Și încă o caracteristică a gândirii galileene În cursul căutării sale, întâmpină diverse dificultăți: pierde firul raționamentului, se convinge de irealizabilitatea ideii inițiale, încalcă temporar unele dintre propriile sale principii, primește antinomii directe, nu poate lega diverse poziții teoretice etc Este caracteristic gândirii lui Galileo să depășească toate astfel de obstacole, iar din punct de vedere psihologic, acesta este momentul creativității Creativitatea științifică, din acest punct de vedere, constă în depășirea și rezolvarea tuturor obstacolelor și problemelor cu care se confruntă omul de știință, adică în depășirea "rezistenței materialului" Omul de știință trebuie să lege "capete și capete", să stabilească astfel de idei și concepte, să introducă și să fundamenteze prevederile propuse în așa fel încât planul original (sau modificat) să fie realizat, sarcinile stabilite să fie rezolvate și întreaga construcție să satisfacă principiile sale, înțelegerea științei, ar fi accesibile publicului pe care se concentrează omul de știință Planificarea preliminară a unei soluții, împărțirea problemei inițiale în subsarcini, legarea "capetelor de capete", fundamentarea continuă a întregii construcții - toate acestea sunt momente caracteristice separate ale noului mod de gândire științific, al cărui prim exemplu este oferit de Galileo Pentru un om de știință antic sau medieval, combinația acestor momente diferite de gândire ar arăta ca haos, eclectism, lipsă de rigoare Pe scurt, a depăși "rezistența materialului" înseamnă a prelucra și înțelege tot materialul subiect, toate cunoștințele și conceptele de care dispune savantul, pentru a putea întruchipa structurile și potențialitățile de bază ale personalității omului de știință, concentrate pe acest subiect de studiu funcționează valorile, atitudinile, pozițiile în comunicare, modurile sale În același timp, omul de știință se bazează pe atitudini metodologice conștiente, și pe rațiune, și pe intuiția sa și chiar pe emoțiile care însoțesc procesul creativ Ideile noi, scrie P Feyerabend, "au supraviețuit pentru că prejudecățile, pasiunea, mândria, greșelile, simpla prostie, pe scurt, toate elementele care caracterizează contextul descoperirii, au rezistat dictaturilor rațiunii și pentru că aceste elemente iraționale au fost lăsate să plece propriul lor fel" [ , p ] Se știe, de exemplu, că făcând un anumit Vadim Rozin Gândire și creativitate pas în rezolvarea unei probleme științifice, un adevărat om de știință simte dacă se mișcă corect sau nu În unele cazuri, după ce a găsit o soluție după eforturi lungi și grele, omul de știință experimentează un sentiment uimitor de "rezoluție" Și este de înțeles de ce depășirea "rezistenței materialului" este în același timp întruchiparea unuia sau altui principiu sau valoare a personalității omului de știință, realizarea atitudinii sale față de lume, momentul comunicării, formarea unui o nouă înțelegere, viziune asupra materialului subiectului Addendum Trebuie remarcat faptul că revoluția galileană a fost pregătită în mare măsură printr-o nouă înțelegere a naturii, "constrânsă de artă" Până la data publicării lucrării lui Galileo, o înțelegere directă a naturii face loc unei alte - natura este din ce în ce mai înțeleasă ca un artefact În acest sens, L Kosareva atrage atenția asupra faptului că în lucrările lui Galileo "naturalul" și "artificialul" sunt egalate în drepturi, care în antichitate erau considerate ca ceva fundamental incompatibil Apariția acestei noi idei în știință reflectă "munca" enormă a culturii europene de a egaliza statutul de "natură" și "tehnică-artă", care a culminat în epoca Renașterii și a Reformei; în Renaștere a fost eliminată pentru prima dată granița care exista între știință (ca înțelegere a lucrurilor) și activitatea practică, tehnică, meșteșugărească - o graniță pe care nici oamenii de știință antici, nici artizanii antici nu au trecut: artiști, arhitecți, constructori Din secolul XVII V începe epoca pasiunii pentru tot ceea ce este artificial Dacă natura vie a fost asociată cu afecte, ramuri inerente naturii umane "deteriorate", pulsiuni haotice care împart conștiința și interferează cu eforturile sale "centripete", atunci dispozitivele artificiale, mecanice, artefactele au fost asociate cu o aranjare sistematică rațională a vieții, un control complet asupra sinelui și asupra altora din lume Imaginea mecanismului începe să dobândească trăsăturile sacralității în cultură; dimpotrivă, ordinea imediat dată, naturală a lucrurilor, natura vie, plină de calități ascunse tainice, este desacralizată" [ , p - ] Addendum Galileo nu și-a stabilit ca scop special dobândirea cunoștințelor necesare pentru a crea dispozitive tehnice, pentru a determina parametrii obiectelor reale care pot fi puse la baza unor astfel de dispozitive Când a venit cu ideea de a folosi un plan înclinat și a determinat în continuare parametrii acestuia, a rezolvat această problemă ca una dintre problemele secundare în raport cu cea principală - construirea unei noi științe care descrie legile naturii Huygens, în schimb, pune cu sarcina sa principală o problemă care, cu privire la Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei raportul cu cel galilean acţionează ca unul invers Dacă Galileo a considerat un anumit proces natural (căderea liberă a unui corp) a fi dat și apoi a construit cunoștințe (teoria) descriind legea mersului acestui proces, atunci X Huygens își pune problema inversă: conform cunoștințelor date în teoria (raportul parametrilor unui proces ideal) pentru a determina caracteristicile procesului natural real corespunzător acestei cunoștințe De fapt, așa cum arată analiza lucrării lui Huygens, sarcina pe care a rezolvat-o a fost mai complexă: să determine nu numai caracteristicile procesului natural descris de cunoștințele teoretice date, ci și să obțină cunoștințe suplimentare în teorie care caracterizează fenomenele naturale de interes pentru Galileo, să reziste la condițiile care asigură relația de izomorfism, să determine parametrii obiectului, pe care cercetătorul însuși îi poate regla În plus, parametrii identificați trebuiau legați constructiv cu alții determinați pe baza considerațiilor de rețetă, astfel încât, în ansamblu, să se obțină un dispozitiv tehnic de funcționare în care să se realizeze procesul natural, descris de cunoștințele teoretice date inițial Cu alte cuvinte, X Huygens încearcă să realizeze visul și planul tehnicienilor și oamenilor de știință din New Age: pe baza considerațiilor științifice teoretice, să demareze un adevărat proces natural, făcându-l o consecință a activității umane Și trebuie să spun că a reușit Mai exact, provocarea inginerească cu care se confruntă Huygens a fost nevoia de a proiecta un ceas cu oscilație izocronă a pendulului, adică supus unei anumite relații fizice (timpul de cădere a unui astfel de pendul din orice punct al căii până la punctul său cel mai de jos nu ar trebui să depindă de înălțimea căderii) Analizând mișcarea unui corp care satisface această relație, Huygens ajunge la concluzia că pendulul se va mișca izocron dacă cade de-a lungul unui cicloid cu vârful în jos Descoperind în continuare "că dezvoltarea unui cicloid este, de asemenea, un cicloid", el a atârnat pendulul pe un fir și a așezat benzi curbate cicloidale pe ambele părți ale acestuia, astfel încât "atunci când se balansează, firul să se alăture suprafețelor curbate pe ambele părți Atunci pendulul a descris într-adevăr cicloidul" [ , p - ] Astfel, pe baza cerinței tehnice de funcționare a pendulului și a cunoștințelor de mecanică, Huygens a determinat un proiect care să poată satisface această cerință Rezolvând această problemă tehnică, el abandonează metoda tradițională de încercare și eroare tipică activității tehnice antice și medievale și se îndreaptă către știință Huygens reduce acțiunile părților individuale ale mecanismului ceasului la procese și modele naturale și apoi, după ce le-a descris teoretic, folosește Vadim Rozin Gândire și creativitate folosește cunoștințele dobândite pentru a determina caracteristicile de proiectare ale noului mecanism Această concluzie a fost precedată de cercetări în materie de mecanică, mergând în concordanță cu ideile de "Conversații " În același timp, Huygens nu își uită scopul final "Pentru a-i studia natura (pendulului)", scrie el, "a trebuit să fac cercetări asupra centrului balansării Am demonstrat aici o serie de teoreme Dar presupun totul cu o descriere a mecanicii structura ceasului " [ , p ] Cu alte cuvinte, Huygens se bazează pe relația stabilită de Galileo între cunoștințele științifice (obiecte ideale) și un obiect real de inginerie Dar dacă Galileo a arătat cum să alinieze un obiect real cu unul ideal și, dimpotrivă, să transforme acest obiect ideal într-un model "experimental", atunci Huygens a demonstrat cum corespondența dintre obiectele ideale și reale, obținută în teorie și experiment, poate să fie utilizate în scopuri tehnice Astfel, Huygens și Galileo au realizat practic acea aplicare intenționată a cunoștințelor științifice, care stă la baza gândirii și activității inginerești Pentru un inginer, fiecare obiect față de care există o problemă tehnică acționează, pe de o parte, ca un fenomen natural care se supune legilor naturale și, pe de altă parte, ca unealtă, mecanism, mașină, structură care trebuie construită artificial ("ca o altă natură") Combinația de orientări "naturale" și "artificiale" în activitatea inginerească îl obligă pe inginer să se bazeze atât pe știință, din care extrage cunoștințe despre procesele naturale, cât și pe tehnologia existentă, de unde împrumută cunoștințe despre materiale, structuri, proprietățile lor tehnice, metode de fabricație etc Combinând aceste două tipuri de cunoștințe, inginerul găsește acele "puncte" ale naturii și practicii, în care, pe de o parte, cerințele pentru un anumit obiect sunt satisfăcute prin utilizarea lui și, pe de altă parte, , procesele naturale coincid cu acțiunile producătorului Dacă un inginer reușește să izoleze un lanț continuu de procese naturale într-o astfel de "realitate" cu două straturi, acționând așa cum este necesar pentru funcționarea obiectului creat și, de asemenea, găsește în practică mijloacele de "pornire" și "menținere" procesele dintr-un astfel de lanț, apoi își atinge scopul Astfel, Huygens a reușit să demonstreze că mișcarea izocronă a unui pendul poate fi asigurată printr-o construcție care este o măturare a unui cicloid Căderea pendulului, modificată de acest design, a provocat un proces natural, în concordanță atât cu cunoștințele științifice ale mecanicii, cât și cu cerințele inginerești pentru mecanismul ceasului În tratatul său, Huygens enumeră sarcinile pe care trebuia să le rezolve: a trebuit să dezvolte teoria căderii corpurilor a lui Galileo, demonstrând o serie de noi teoreme, să studieze dezvoltarea liniilor curbe Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei (ca urmare, Huygens a creat teoria evoluției și evolventei), pentru a efectua cercetări asupra centrului de balansare al pendulului și, în final, pentru a întruchipa cunoștințele dobândite într-un dispozitiv mecanic specific al ceasului Din lucrările lui Huygens, cunoștințele din știința naturii (mecanică, optică etc ) au început să fie utilizate sistematic pentru a crea diverse dispozitive tehnice Pentru a face acest lucru, în știința naturii, un inginer-om de știință evidențiază sau construiește un grup special de cunoștințe teoretice În același timp, cerințele inginerești și caracteristicile dispozitivului tehnic creat sunt cele care influențează alegerea unor astfel de cunoștințe sau formularea de noi prevederi teoretice care trebuie dovedite în teorie Aceleași cerințe și caracteristici (în cazul cercetărilor lui Huygens, a fost cerința de a construi un pendul izocron, precum și caracteristicile tehnice ale structurilor mecanice create la acea vreme) arată ce procese și factori fizici trebuie să fie luate în considerare (cel căderea și ridicarea corpurilor, proprietățile cicloidului și dezvoltarea sa, căderea unui corp greu de-a lungul unui cicloid) și care pot fi neglijate (rezistența aerului, frecarea unui fir pe o suprafață) În cele din urmă, studiul teoriei ne permite să trecem la primele mostre de calcul ingineresc Calculul în acest caz presupunea însă nu numai aplicarea cunoștințelor de mecanică, optică, hidraulică etc deja dobândite în teorie, ci și, de regulă, construcția lor prealabilă în mod teoretic Calculul reprezintă determinarea caracteristicilor unui dispozitiv tehnic, pe baza, pe de o parte, pe parametrii tehnici dați (adică, cei pe care inginerul însuși i-ar putea controla în tehnologia existentă) și, pe de altă parte, dintr-o descrierea teoretică a procesului fizic care era necesar să fie implementată tehnic Descrierea procesului fizic a fost preluată din teorie, apoi valorile parametrilor tehnici au fost atribuite anumitor caracteristici ale acestui proces și, în final, pe baza relațiilor care leagă caracteristicile procesului fizic în teorie, acei parametri care au fost de interes pentru inginer au fost determinate În tratatul său despre ceasuri, Huygens a făcut mai multe calcule: lungimea unui pendul izocron simplu, metoda de reglare a ceasului și centrele de oscilație ale corpurilor volumetrice De fapt, deja teoriile lui Arhimede conțineau calcule deosebite (de exemplu, stabilitatea corpurilor plutitoare), și poate că marele om de știință al antichității a calculat construcții tehnice cu ajutorul lor Cu toate acestea, pentru Arhimede, calculul este o activitate care se află în afara domeniului științei A calcula o structură tehnică, în înțelegerea lui Arhimede, nu este probabil altceva decât a determina unul dintre cazurile speciale ale existenței unei idei (esențe) matematice Pentru un om de știință de calibrul lui Arhimede, astfel de probleme ar putea fi rezolvate Vadim Rozin Gândire și creativitate coase și, judecând după mecanismele pe care le-a creat, le-a rezolvat (și de mai multe ori) Studiul lui Huygens este interesant încă din alt punct de vedere: lucrarea sa oferă nu numai descrieri ale curbelor matematice corespunzătoare și ale corpurilor care se mișcă de-a lungul acestor curbe (adică, obiecte ideale ale matematicii și mecanicii), ci și o imagine a construcției ceasurilor sau a elementelor acestora ( de exemplu, benzi curbate cicloid) O astfel de combinație într-un studiu al descrierilor a două tipuri diferite de obiecte (ideal și tehnic) permite nu numai argumentarea alegerii și construcția anumitor obiecte ideale, ci și înțelegerea întregului studiu într-un mod special: acesta nu este pur științific cunoștințe, și nu doar proiectare tehnică, ci tocmai activitate de inginerie Așa că apare următoarea imagine Omul de știință sau filozoful timpurilor moderne se realizează în principal în gândire Din acest motiv, gândirea funcționează și se dezvoltă Dacă personalitatea unui om de știință (filozof) îndeplinește cerințele timpului său în ceea ce privește valorile și oportunitățile, așa cum a fost cazul, de exemplu, cu F Bacon și Galileo și, în plus, contribuie la continuarea tradiția gândirii (care implică însă regândirea lor), atunci se creează premise reale pentru creativitatea științifică O altă condiție prealabilă este menținerea comunicării mentale, adică depășirea neînțelegerilor, clarificarea și justificarea poziției cuiva, polemicile cu alte puncte de vedere etc Reconstituirea dată aici arată că în opera lui Galileo, ca punct central, converg o varietate de idei și concepte filosofice (ideație, creație, concepție, proiectare, fundamentare experimentală, dezvoltarea unei noi științe etc ), conturate și formulate nu atât în secolul al XVII-lea cât în perioadele anterioare de dezvoltare a gândirii Pe baza acestora, Galileo reușește să creeze o nouă modalitate de obținere și fundamentare a cunoștințelor științifice, pe care încep să se concentreze oamenii de știință și filozofii New Age Această metodă include nu numai procedeele tradiționale ale științei antice (construcția obiectelor și teoriilor ideale, justificarea empirică și logică a raționamentului), ci și justificarea experimentală și valorică a cunoștințelor științifice, axate pe un tip (ingineresc) foarte specific de uz practic Ca model de gândire științifică nouă, opera lui Galileo a fost convingătoare (desigur, pentru un nou public) și pentru că purta o pecete clară a personalității creatorului său, care era recunoscut ca un om al New Age După Galileo, oportunitatea de a simți personalitatea unui om de știință sau filozof, mai ales dacă era vorba despre concepte sau teorii noi, fapt Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei teoretic devine norma fundamentarii filozofice si stiintifice a gandirii Adevărat, realizarea acestui moment este deja o realizare a timpului nostru Transformarea canoanelor artistice sub influența ideilor ezoterice și raționaliste în Renaștere Explicațiile obișnuite de critică de artă ale operelor de artă și ale creativității artistice de astăzi nu ne mai potrivesc din multe motive Ele sunt înlocuite de diferite tipuri de reconstrucții teoretice: culturalologice, psihologice, sociologice, semiotice și așa mai departe Și în acest caz, mă interesează canonul artistic ca subiect de reconstrucție culturală și semiotică, cu alte cuvinte, vreau să iau în considerare schimbarea și trăsăturile realității artistice, datorită schimbării și trăsăturilor culturii În istoria artei, s-a consemnat că în timpul tranziției către Renaștere, conținutul tematic al unei opere de artă se schimbă: o persoană și viața reală sunt plasate din ce în ce mai mult în centru Această schimbare este poate cel mai vizibilă la subiectele cu conținut religios Madona, Hristos, sfinții nu sunt înfățișați ca figuri convenționale ascetice - vedem oameni plini de sânge, înflorți, s-ar dori să spună Într-adevăr, imaginile lui Dumnezeu și ale sfinților nu sunt foarte diferite de imaginile oamenilor Și totuși, artiștii subtili (de exemplu, precum Leonardo da Vinci, Filippo Lippi, Raphael Santi sau Hertgen tot Sint-Jans) diferă, dar cu ceva evaziv Se va păstra convenționalitatea posturilor și mișcărilor, dar este oarecum diferită față de pictura medievală, se citesc teme și simboluri religioase, dar trăiesc și într-o altă realitate artistică Totuși, ce? Desigur, fiecare epocă religioasă își formează propria înțelegere specifică despre Dumnezeu, sfinți, evenimente biblice, o înțelegere care întâlnește viziunea asupra lumii a unei persoane din această epocă Dar, în același timp, probabil că artistul trebuie să păstreze esența sarcinii creatoare: să prezinte lumii obișnuite și omului o lume diferită, muntoasă, să-l cufunde în realitate, unde au avut loc evenimente și fapte neobișnuite, mistice Cum să organizezi o întâlnire a două lumi: munte și pământ, Dumnezeu și om? Cum se deosebește, de exemplu, Madonna de femeile italiene frumoase, Hristos de bărbații obișnuiți? Leonardo da Vinci este oarecum diferit, mulți alți artiști - nimic Poate că o analiză a ideilor estetice ale Renașterii va face lumină asupra acestei probleme? Dar aici ne confruntăm cu coada Vadim Rozin Gândire și creativitate noah o ghicitoare Pe de o parte, teoreticienii artei din acea epocă interpretează frumusețea și frumusețea ca pe ceva incorporal și, în acest sens, invizibil pentru ochi, înțeles mai degrabă mistic Pe de altă parte, așa cum scria Leon Battista Alberti: "În ceea ce privește lucrurile pe care nu le putem vedea, nimeni nu va nega că nu au nimic de-a face cu pictura Pictorul ar trebui să încerce să înfățișeze doar ceea ce este vizibil conform: , p ] Primul punct de vedere, de exemplu, este exprimat clar de Marsilio Ficino și Agnolo Firenzuola "Așa cum am spus adesea", scrie Marsilio Ficino, "strălucirea și frumusețea feței lui Dumnezeu într-un înger, suflet sau lume materială trebuie numită frumusețe universală, iar străduința universală pentru această frumusețe trebuie numită iubire Nu ne îndoim că această frumusețe este pretutindeni necorporală, căci nimeni nu se îndoiește că nu există nimic corporal în înger și în suflet, iar în trupuri este și necorporală Care este, în sfârșit, frumusețea trupului? activitate (actus), vitalitate (vivacitas) și un anumit farmec (gratia), strălucind în el din ideea revărsată în el" [ , p , ] În tratatul lui Agnolo Firenzuola "Despre frumusețile femeilor", unul dintre participanții la dialog numește frumusețea imaginară, pe care moderatorul își propune să o compună atunci când pictează un tablou din imagini ale părților frumoase ale corpului altor femei, pur și simplu un " himeră" Ca răspuns, gazda exclamă: "Nu ai putea spune mai bine decât să spui: o himeră, căci, așa cum o himeră este imaginată, dar nu are loc, așa și frumusețea pe care urmează să o creăm va fi imaginată, dar nu se va întâmpla , vom vedea mai degrabă ce se cere să avem pentru a fi frumos decât ce este disponibil " [ , p ] Așadar, frumusețea este necorporală și himerică, este reflectarea unei idei, a unei străluciri divine, a unui ideal de frumos O astfel de esență poate fi înțeleasă, probabil, nu cu ochiul, ci cu un organ spiritual, neobservând natura, ci cuprinzând planurile lui Dumnezeu Cu toate acestea, Leonardo scrie: "Nu vezi că ochiul îmbrățișează frumusețea lumii întregi?" [ ] Iar recomandările lui Leon-Battista Alberti implică studiul naturii: după el, în fiecare imagine este necesar să se observe că fiecare membru își îndeplinește scopul și că nici măcar cea mai mică dintre articulațiile sale nu rămâne inactivă Membrii morților trebuie să fie "morți până la vârful unghiilor", în timp ce cei vii "cea mai mică parte trebuie să fie în viață" Cum să combinați aceste două înțelegeri opuse ale frumuseții? Și din punctul de vedere al unei astfel de înțelegeri a frumuseții, cum să-L înfățișăm pe Dumnezeu și pe sfinți? Poate pe baza ideii, răspândită în perioada Renașterii, că "Dumnezeu se manifestă în lucruri"? După cum scria Giordano Bruno: " Înțelepții știau că Dumnezeu este în lucruri și că divinitatea ascunsă în natură își atașează obiectele de ființa sa, rațiunea, viața" [ , p ] Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Dar există o altă ciudățenie în concepțiile estetice ale acelei epoci Deși artiștii Renașterii au scris cel mai adesea despre "imitație" și "imagine", ei și-au înțeles opera în primul rând ca "creație" "Dacă un pictor", a scris Leonardo, "dorește să vadă lucruri frumoase care inspiră dragoste în el, atunci stă în puterea lui să le dea naștere, iar dacă vrea să vadă lucruri urâte care înspăimântă, clovnești sau amuzante, atunci el este stăpânitorul și dumnezeu peste ei" (italicele mele - V R ) [ , p ] Cu alte cuvinte, artistul renascentist se simte a fi Creatorul În culturile anterioare (antice și medievale), Creatorul este numai Dumnezeu, tot ceea ce poate fi gândit a fost deja creat de Dumnezeu, artistul, făcându-și "operele", doar îl imită pe Creator, îl dezvăluie pe Dumnezeu doar în materialul creației Artistul Renașterii gândește altfel "Inginer și artist acum", notează P P Gaidenko, nu este doar un "tehnician", așa cum a fost în antichitate și în Evul Mediu, acesta este Creatorul În activitatea sa, el nu numai că creează confortul vieții - el, ca un creator divin, creează însăși existența: frumusețe și urâțenie, amuzant și patetic, dar în esență ar putea chiar să creeze luminari Artistul imită acum nu atât de mult creațiile lui Dumnezeu, că, desigur, se întâmplă și aceasta - el imită însăși creația lui Dumnezeu: în creațiile lui Dumnezeu, adică lucrurile naturale, el caută acum să vadă legea construcției lor" [ , p ] Să încercăm în acest sens să înțelegem cum ar putea înțelege artistul renascentist care este imaginea lui Dumnezeu sau a sfinților Un lucru este să înfățișați (creați, creați) ceea ce Dumnezeu a creat deja - obiecte, natura, chiar și o persoană, dar ce înseamnă să-l înfățișați pe Dumnezeu, pe ce model să vă concentrați? Poate pe o persoană "creată după imagine și asemănare"? Dar la urma urmei, o persoană nu poate fi la fel de perfectă ca Dumnezeu, deși se străduiește pentru aceasta Probabil, Leonardo a rămas nedumerit cu probleme similare timp de multe zile și ore în timp ce crea Ultima Cina Explicându-i ducelui motivul întârzierii lucrării sale, Leonardo, potrivit lui Vasari, a spus că "mai are de scris capul lui Hristos, a cărui eșantion nu vrea să-l caute pe pământ, și în același timp, gândurile lui nu sunt atât de înalte încât să poată crea cu imaginația ta o imagine a acelei frumuseți și farmec ceresc, care ar trebui să fie caracteristice unei zeități întrupate" [Cit conform: , p - ] Așadar, artistul nu numai că imită și înfățișează, ci și creează, întruchipează, creează! Nu este prea mult pentru omul de rând? Dar adevărul este că artistul renascentist, așa cum am menționat deja, nu s-a simțit ca o persoană simplă și cultural nu a fost o persoană simplă El a fost ceea ce noi astăzi numim ezoterişti Tradiția ezoterică în artă a venit din antichitate, din ordinele pitagoreice Se spune că Pitagora a predat Vadim Rozin Gândire și creativitate că există trei tipuri de ființe: zei nemuritori, oameni muritori și ființe ca Pitagora, iar scopul vieții acestuia din urmă este să devină ca Dumnezeu Cu toate acestea, doar Platon a formulat idei care, din punct de vedere al conținutului în timpul nostru, pot fi destul de clasificate drept ezoterice Scopul vieții umane, conform lui Platon, este atingerea nemuririi și a fericirii (adică a existenței divine, a ființei), dar condiția pentru aceasta este creativitatea în sens larg, în primul rând filozofia Cu toate acestea, vechii "tehnicieni" îl citeau pe Platon în felul lor: pentru a obține nemurirea și o viață fericită, este necesar, credeau ei, să creeze sculpturi ale zeilor, să picteze fresce și picturi, să construiască temple frumoase etc în același timp, "tehnicienii" au îndeplinit un fel de misiune culturală: în felul acesta spun, "au coborât lumea zeilor la pământ", a făcut posibil ca omul antic să se simtă ca un erou înconjurat de zei Nu trebuie uitat că arta antică nu numai că imită ceva, dar își păstrează și funcția arhetipală - de a aduce o persoană la spirite și zei, pentru a le prezenta ochiului și simțirii În sfârșit, încă o împrejurare este esențială: pentru ezoterist, idealul personalității ezoterice este el însuși, deoarece el este cel care deschide calea care duce la adevărata realitate Evident, prin urmare, Demiurgul lui Platon din Timeu este ca două picături de apă asemănătoare cu Platon însuși, iar Zeitatea lui Aristotel din Metafizică este ca însuși Aristotel Studiile moderne despre ezoterism arată că adevărata realitate a ezoteriştilor (şi Dumnezeu pentru ezoterişti acţionează ca una dintre încarnările sau stările realităţii adevărate) nu este altceva decât o proiecţie în exteriorul personalităţii ezoterismului însuşi - această realitate pe care ezoteristul o cunoaşte, o descoperă și în același timp generează, creează Să rezumam aceste caracteristici paradoxale ale ezoterismului: ezotericul cunoaște realitatea adevărată, ezoterică, creând-o, creând-o; idealul unei personalități ezoterice (chiar dacă este Dumnezeu) este însuși ezoteric Atitudinea ezoterică a Renașterii a fost formulată cel mai clar de Giovanni Pico della Mirandola în Orația sa despre demnitatea omului Cu toate acestea, acest discurs nu este doar un manifest al umanismului italian, care este cunoscut, ci și un manifest estetic și ezoteric Într-adevăr, în ea, Pico della Mirandola afirmă nimic mai mult, nimic mai puțin, că omul se află în centrul lumii, acolo unde a stat Dumnezeu în Evul Mediu și că trebuie să devină ca, dacă nu Creatorul însuși, atunci cel puțin heruvimi (îngerii) pentru a deveni la fel de frumoși și perfecți ca ei "Atunci", citim în Orația despre demnitatea omului, "Dumnezeu l-a acceptat pe om ca pe o creație a unei imagini nedefinite și, punându-l în centrul lumii, a spus: " Eu te-am pus în centrul lumea, pentru ca de acolo să-ți fie mai convenabil să cercetezi tot ce este în lume Nu te-am făcut ceresc Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei nici pământesc, nici muritor, nici nemuritor, pentru ca tu însuți, stăpân liber și glorios, să te modelezi după chipul pe care îl preferi Poți renaște în ființe inferioare, neinteligente, dar poți și renaște la ordinul sufletului tău în ființe divine superioare " O, generozitatea supremă a lui Dumnezeu Tatăl! O, fericirea supremă și încântătoare a unei persoane căreia i se dă să dețină ceea ce își dorește și să fie ceea ce își dorește! Dar dacă este necesar să ne construim viața după modelul heruvimilor, atunci trebuie să vedem cum trăiesc aceștia și ce fac Dar fiindcă ne este cu neputință nouă, care suntem trupești și avem gusturi pentru lucrurile lumești, să realizăm acest lucru, să ne întoarcem la străvechii părinți, care ne pot da numeroase mărturii credincioase despre asemenea fapte, întrucât le sunt apropiați și înrudiți Să ne sfătuim cu Apostolul Pavel, căci când a fost înălțat la al treilea cer, a văzut ce face oastea heruvimilor El ne va răspunde că sunt curățați, apoi umpluți de lumină și, în sfârșit, ajung la perfecțiune, după cum relatează Dionisie Așa că noi, imitând viața heruvimilor pe pământ, înăbușind impulsul patimilor cu știința moralității și risipind întunericul minții cu dispute, purificăm sufletul, spălând murdăria ignoranței și a viciilor, pentru ca patimile să nu se întâmple furie necugetat și uneori mintea nerușinată nu înnebunește Atunci vom umple sufletul purificat și bine ordonat cu lumina filosofiei naturale, pentru a-l desăvârși apoi cu cunoașterea lucrurilor divine" [ , p - ] Astfel, dacă un artist vrea să devină ca îngerii, trebuie să "purifice", "se umple de lumină", "să atingă perfecțiunea", iar în acest caz, din punctul de vedere al viziunii ezoterice asupra lumii, este personalitatea sa, purificată, plin de lumină, perfect, care acționează ca un model al celor mai înalte creaturi Cu alte cuvinte, gândirea lui Leonardo a trebuit mai devreme sau mai târziu să ajungă la ideea că prototipul lui Hristos ar trebui căutat în oglindă (în Renaștere, oglinda ca fel de model de pictură este remarcată, în special, de I E Danilova [ ) ]), că Hristos (precum și Madona) ar trebui să fie vizual similar cu Leonardo însuși Dar am subliniat că personalitatea ezoterică nu numai că descoperă și descrie adevărata realitate, ci și o creează în deplină concordanță cu prerogativele divine În același timp, se bazează pe cunoașterea legilor, cunoașterea structurii realității adevărate De aici ideea renascentist a unui "magician natural", care, pe de o parte, creează, creează miracole, pe de altă parte, studiază natura și legile ei, folosind aceste cunoștințe în procesul de creație Potrivit lui Pico della Mirondola, magicianul "aduce la lumină forțe, ca și cum din locuri ascunse ei înșiși răspândesc și umpleau lumea datorită atotbunătății lui Dumnezeu el scoate la lumină minuni ascunse în colțurile izolate ale lumii , în adâncurile naturii, în magazii și locurile secrete ale lui Dumnezeu, parcă Vadim Rozin Gândire și creativitate natura însăși a făcut aceste minuni" [ , p - ] Magia, îi face ecou G Bruno, "pentru că se ocupă de principii supranaturale, este divină, iar întrucât este observarea naturii, căutând secretele ei, este firească, mijlocie și se numește matematică" [ , p - ] Este interesant că filosoful în starea ideală a lui Platon trebuie să studieze mai întâi legile divine, în conformitate cu care demiurgul a aranjat Cosmosul (apropo, Demiurgul însuși face același lucru ca și filozoful: el consideră, studiază geometria, se străduiește spre Bine), pentru ca apoi, pe baza acestor legi, să creeze o ordine ideală pe pământ Să ne uităm acum la ce mijloace și tehnici artistice au folosit artiștii Renașterii pentru a crea și înfățișa lumea divină, aducând pe om la evenimentele reflectate în Vechiul și Noul Testament În primul rând, au luat ca model natura și omul, dar nu obișnuit, ci, ca să spunem așa, realizat ezoteric și științific Artistul ezoteric însuși acționează ca un model al unei persoane (ca un prototip al lui Dumnezeu și al sfinților), prin urmare, de exemplu, nu este o coincidență că Madonele și sfinții lui Leonardo arată ca el Modelul naturii este, desigur, natura, dar descris în matematică și mecanică T Znamerovskaya arată că semnificația ideilor științifice în arta Renașterii a fost atât de semnificativă încât, în cazul unei discrepanțe între dovezile ochiului și cunoștințele științifice, s-a acordat preferință celor din urmă Accentul, crede ea, a fost pus pe ceea ce corespundea "naturii raționaliste și metafizice a gândirii inerente în acea vreme cunoașterii empirice și înțelegerii științifice a naturii" [ , p - ] În al doilea rând, artiștii au creat o adevărată iluzie de a vedea o altă lume - divină, mistică Ce proprietăți, în viziunea artistului de atunci, ar trebui să aibă această lume montană? "Cereștii" (Dumnezeu și sfinți) care o locuiesc trebuie să fie desăvârșiți, să radieze Lumină, să nu aibă greutate sau pur și simplu să zboare, să nu fie percepuți de ochiul obișnuit (în același timp trebuiau să fie văzuți cumva) și, dimpotrivă, fi perceput mistic și cosmic Cel mai simplu mod în pictura renascentist a fost de a rezolva problemele "emisiei de lumină": în mod veche, ca în arta medievală, cu ajutorul imaginii unui halou luminos sau a razelor de lumină de lumină mistică, mai subtil cu ajutorul a tehnicilor paradoxale de iluminare De exemplu, în Cina cea de Taină, adevărata sursă de lumină se află în spatele lui Hristos (lumina vine de la deschiderea a trei ferestre), dar fețele apostolilor și ale lui Hristos însuși, situate cu spatele la deschidere, nu sunt umbrite, ci, dimpotrivă, luminată Deci chipurile pot fi iluminate doar dacă sunt luminate de chipul lui Hristos, situat în centrul compoziției Cu toate acestea, razele de lumină de la Hristos nu trec, rolul lor este jucat de iluminarea ferestrelor, sub această iluminare Le Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei onardo a deghizat cu pricepere strălucirea mistică care iradiază de pe chipul lui Hristos Artiștii au găsit o soluție elegantă la sfârșitul Evului Mediu pentru a crea iluzia cosmicității, a incomensurabilității lui Dumnezeu (Madona, sfinți) și a omului Aceasta este prezența a două planuri: fața, unde Dumnezeu este înfățișat în prim-plan, și spatele, care se află, parcă, la limita capacităților vizuale, aproape la orizont (viața pământească obișnuită are loc pe aceasta fundal) Conexiunea acestor planuri se realizează și în același timp mascată (la urma urmei, aceasta este o tranziție de la o lume la alta) cu ajutorul unei imagini cu deschiderea unei ferestre sau a unei imagini a celui de-al doilea plan pe fundalul figura lui Dumnezeu Și din nou, pe lângă această tehnică, Leonardo mai inventează una, foarte subtilă În picturile și frescele sale, peisajul pământesc, cu ajutorul asemănării (asemănării) culorilor, curge, parcă, pe figura lui Dumnezeu și invers Ca urmare, apare iluzia unității naturii pământești și a lui Dumnezeu, înțelegerea naturii ca alteritate a lui Dumnezeu Artiștii Renașterii folosesc diverse tehnici pentru a crea iluzia luminii și a zborului, fără de care Dumnezeu și sfinții ar arăta neplauzibili Acestea sunt haine care fluturează ca și cum ar zbura, și figuri care pornesc în mișcare, și absența tensiunii în brațele care susțin pruncul Hristos sau trupul lui Hristos, care este scos de la răstignire etc Cu toate acestea, cea mai puternică tehnică, după părerea mea, încă neobservată de istoricii de artă, este crearea efectului unei lumi diferite, mistice De fapt, acest efect a fost inventat pentru prima dată de sculpturile antice, artiștii renascentiste îl redescoperă, de altfel, în pictură Efectul unei lumi diferite, mistice, este creat prin tehnici artistice care nu permit ceea ce poate fi numit "asamblare vizuală" Să luăm în considerare această abordare mai detaliat Pavel Florensky, analizând perspectiva inversă și directă, a observat că, deși viziunea noastră este holistică și simbolică, dimpotrivă, percepția vizuală este discretă, mozaică, incompletă Dar în condiții normale, percepția unor fragmente locale de realitate, evenimente și situații susține și întărește percepția celorlalți De exemplu, atunci când comunicăm și percepem o altă persoană, vedem multe "vederi" locale separate: privirea lui, expresia feței, diferitele mișcări ale mâinilor și corpului, "viziuni" de fundal etc Mai mult, toate aceste "viziuni" nu numai că nu ne contraziceți reciproc, ci, dimpotrivă, confirmați pe alții (de exemplu, direcția privirii interlocutorului este întărită de expresiile feței și gesturile mâinii sale și de o ușoară înclinare a siluetei sale spre noi) Ca rezultat, asamblarea vizuală și o viziune holistică devin posibile Acum să ne uităm la picturile artiștilor Vadim Rozin Gândire și creativitate Renașterea și sculptura antichității Dacă vrei să atragi atenția unui chip reprezentat într-o pictură sau sculptură din acea vreme, atunci în marea majoritate a cazurilor acest lucru nu va fi posibil Nici "vederi" separate nu intră în niciun sistem, toate se contrazic: mize-en-scene vizuale separate, grupuri de fețe, direcția privirii unui personaj individual, expresia feței, expresiile feței, gesturile mâinii , posturi și mișcări ale corpului, "vederi" de fundal - toate acestea nu sunt legate între ele, există (atât tematic, cât și vizual) de la sine Acest lucru creează un efect ciudat Vedem ceea ce se întâmplă în tablou (sau sculptura antică) și în același timp nu vedem, ochiul nostru nu poate colecta "priviuni" diferite, parcă dă peste o barieră invizibilă Dar, ca urmare, este creat efectul unei lumi diferite, mistice, parțial întărit de convenționalitatea posturilor și mișcărilor, precum și de lipsa de individualitate în reprezentarea fețelor (amintim ideea unei himere) Este curios că natura sistemică a conștiinței umane duce la faptul că aceleași tehnici de pictură sunt folosite de artiștii și sculptorii din Antichitate și Renaștere atunci când creează subiecte nereligioase destul de obișnuite De aici și mai mare afinitate între lumea obișnuită și cea religioasă, care se potrivește destul de bine artiștilor ezoterici Ei bine, efectul perfecțiunii este un loc comun și o aspirație atât a artei antice, cât și a artei Renașterii Și ici și colo artiștii vorbesc despre frumusețe și armonie și se străduiesc să le creeze (Leonardo spune că "frumusețea este armonia frumuseților") În ambele cazuri, artiștii se străduiesc să obțină efectul divinității, iar în arta Renașterii - de asemenea sfințenie și tragedie Conceptul de a construi un corp frumos sau o față din elemente frumoase separate (ideea renascentist a unei himere), venit din antichitate, un design ghidat de ideile de armonie și perfecțiune, funcționează pentru același scop Ce se întâmplă dacă artistul nu a stăpânit sau încalcă aceste tehnici și principii de înfățișare a creației lui Dumnezeu și a sfinților? Există o alunecare în profan, efectul întâlnirii cu o altă lume, mistică, dispare, nu există întâlnire cu Dumnezeu În pictura lui M Caravaggio "Madonna Palafrenieri", artista, este greu de spus dacă conștient sau nu, omite majoritatea acestor tehnici În această lucrare, chipurile lui Hristos și ale Madonei sunt individualizate, nu există fundal, direcțiile vederilor și mișcărilor sunt sincronizate și subordonate sarcinii vitale, mișcările nu sunt condiționate, ci destul de naturale Dar, ca urmare, Sfânta Familie este percepută ca obișnuită și profană, practic nu este diferită în percepție de oamenii obișnuiți Uneori, complotul în sine face dificilă îndeplinirea acestor principii Da, o dată Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei "Coborârea de pe Cruce" și "Plângerile" personale, în primul rând, implică prezența oamenilor obișnuiți și acțiuni obișnuite, iar în al doilea rând, nu necesită un al doilea plan Este foarte greu să îmbini o astfel de realitate cu imaginea unei alte lumi, mistice În cele mai multe cazuri, artiștii, cu rare excepții, nu au putut face față acestei sarcini (la fel cum, apropo, artistul nostru Ivanov nu a putut face față mai târziu, creând pictura "Apariția lui Hristos către oameni") Materialul luat în considerare aici ne permite să afirmăm că semnificația tehnicilor expresive și a modalităților de exprimare artistică a lucrărilor Renașterii cu teme religioase poate fi înțeleasă prin reconstruirea a două planuri principale - viziunea ezoterică asupra lumii a artiștilor din acea epocă și înțelegerea lor a ceea ce constituie creativitate artistică O altă concluzie este că schemele și narațiunile artistice ale acestor lucrări ne introduc (cufundă) într-o realitate aparte - lumea cereștilor, înțeleasă de artiștii Renașterii, din nou, în cheie ezoterică Addendum Leonardo da Vinci a creat exemple de creativitate inginerească, la care astăzi numim activitate inventiva Galileo, împreună cu X Huygens, a deschis calea activităților de inginerie bazate pe științele naturii și calcule bazate pe legile naturii La prima vedere, ambii gânditori geniali ai New Age pornesc de la aceleași fundamente și principii: ei acordă o importanță capitală matematicii, considerând-o aproape de cunoașterea divină, încearcă să construiască practica (tehnologia) pe baza cunoștințelor științifice, pentru ei singura realitate, cu excepția Creatorului, este natura Cu toate acestea, proiectele lui Leonardo sunt activitate inventiva și "ingineria hârtiei", iar Huygens, care a creat primul exemplu de inginerie modernă, se bazează pe deplin pe munca lui Galileo O analiză mai atentă, totuși, relevă diferențe semnificative În primul rând, ei înțeleg diferit ce ar trebui să facă un inginer Pentru Leonardo, acesta este aproape un act direct de creație de "a doua natură"; astfel, scrie el, este în puterea inginerului să producă lucruri frumoase sau urâte Pentru a face acest lucru, acesta din urmă trebuie să se bazeze pe matematică, de la care împrumută principii constructive, precum și pe natură, unde aruncă o privire asupra principiilor așezării lucrurilor La rândul lor, pentru a dezvălui aceste principii, sunt necesare experimente, care sunt observarea proceselor naturale, pe care inginerul le selectează și le localizează Pe baza tuturor acestor lucruri, inginerul creează o structură artificială Vadim Rozin Gândire și creativitate zhenie, care este o a doua natură, în care sunt implementate principiile matematice și principiile aranjare a lucrurilor Cum au fost exact aceste idei și idei refractate în munca de inginerie a lui Leonardo da Vinci? Leonardo începe întotdeauna cu experimente, despre care scrie în caiete, și anume, în acest caz, cu observații ale corpurilor în cădere Drept urmare, reușește să obțină cunoștințe, pe care le oficializează sub forma unei legi fizice: "Corpurile grele cad repede, accelerate, iar corpurile ușoare - încet, uniform" Această cunoaștere îl determină pe Leonardo ideea unei structuri inginerești - o parașută Probabil a raționat astfel: dacă conectați (conectați) un corp greu cu unul ușor și îi lăsați să cadă liber de la o înălțime mare, atunci viteza corpului greu va fi încetinită de cel ușor Prima întruchipare a acestei idei Leonardo o realizează în formă grafică, creând schițe de parașute Rețineți că Leonardo nu a putut răspunde la întrebare cu ce viteză specifică va cădea parașuta Pentru a determina această viteză și pentru a înțelege la ce fel de corpuri ușoare ar trebui conectat un corp greu, a fost necesar să se înființeze experimente suplimentare, adesea numeroase, adică să se creeze prototipuri ale unei parașute (a doua realizare materială a ideea) și testați pe ele ideea originală de inginerie Astfel, deși Leonardo folosește cunoștințele matematice și fizice atunci când își creează lucrările de inginerie, în construcția rezultată primește procese pe care nu le poate nici prezice, nici calcula Galileo vrea să facă natura însăși să lucreze pentru om Din punctul său de vedere, natura este "scrisă în limbajul matematicii", adică dacă pătrundeți în adâncul ei, atunci o persoană va vedea procese naturale care sunt supuse relațiilor matematice La suprafață, natura apare diferit, ascunzându-și adevărata esență Pentru a forța natura să se deschidă, adică să acționeze așa cum indică limbajul matematic, Galileo transformă experiența într-un experiment În aceasta din urmă, procesele naturale sunt transformate cu ajutorul mijloacelor tehnice în așa fel încât să înceapă să se comporte conform logicii prescrise de teoria matematică (modele matematice) Dar Galileo își înțelege sarcina ca fiind construirea unei noi științe a naturii, care face posibilă construirea unor astfel de structuri tehnice care funcționează pe baza legilor naturii În opera lui Huygens, ambele abordări (a lui Leonard și a lui Galileo) converg Pe de o parte, Huygens creează o structură inginerească (ceas), realizând în ele legea naturii revelată în noua știință (legea balansării izocrone a pendulului), pe de altă parte, pentru aceasta trebuie să vină cu un design după Leonardo (limitatorul cicloidal al unui pendul oscilant; s-a folosit matematica și observațiile balansării) Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Sensul artei contemporane și creativitatea individului Din punctul de vedere al gândirii filozofice și științifice tradiționale, o lucrare este un produs al creativității și gândirii unui individ, iar interpretarea este o interpretare într-o anumită limbă a acestui produs Toate aceste trei subiecte - opera, interpretarea ei și persoana care creează sau înțelege opera pe baza interpretării, există independent și nu se influențează reciproc Dimpotrivă, de exemplu, Merab Mamardashvili scrie următoarele: "În secolul al XX-lea, ei au înțeles clar vechiul adevăr că un roman este ceva în sânul căruia autorul acestui text se naște pentru prima dată ca persoană și ca persoană vie și nu precede mesajul său ca unchi "rău" sau "bun" În acest sens, s-a dovedit că literatura, în general, nu este un "snap to life" extern (distractiv sau instructiv) și că înaintea textului nu există niciun mesaj cu care scriitorul să se poată adresa cititorilor Și ceea ce a scris este pântecele în care a devenit pentru prima dată un adevărat "eu", inclusiv eliberându-se de ceva și parcurgând vreo cale prin text Mărturia mea îmi este necunoscută - înainte de carte" [ , p ] Și iată părerea lui Gilles Deleuze cu privire la interpretări În arta tradițională, mai larg - cultură, crede el, opera a fost independentă de multe interpretări (reprezentări), care toate doar o interpretau, în timp ce opera în sine a fost "ținută" în identitatea sa de sine de conștiința personalității tradiționale ( era în "centrul unui cerc mare de conștiință") În arta și cultura modernă, interpretarea este inseparabilă de operă, imanentă acesteia, prin urmare, cu o multitudine de reprezentări ale operei (ideal tinzând spre infinit), se transformă într-un simulacru "Reprezentarea infinită", scrie Deleuze, "degeaba multiplică punctele de vedere, aliniindu-le în rânduri; aceste serii sunt încă supuse condiției de convergență pe același obiect, pe aceeași lume Reprezentarea infinită multiplică în zadar imaginile și momentele, aranjandu-le în cercuri capabile de auto-mișcare; aceste cercuri, totuși, au încă un singur centru - centrul unui cerc mare de conștiință Când, pe de altă parte, o operă de artă modernă își desfășoară rândurile reversibile și structurile circulare, ea arată filozofiei calea de a se îndepărta de reprezentări Pentru a te angaja în perspectivism, nu este suficient să multiplici perspectivele Este necesar ca fiecare perspectivă a punctului de vedere să corespundă unei lucrări autonome care să aibă suficientă semnificație: este semnificativă divergența serielor, deplasarea cercurilor, "monstrul" Deci, totalitatea cercurilor și rândurilor este un haos neformat, nerezonabil, care nu are "dincolo de Vadim Rozin Gândire și creativitate cal", cu excepția propriei repetiții, a reproducerii sale în dezvoltare divergentă și schimbătoare Se știe cum au fost îndeplinite aceste condiții în lucrări precum Cartea lui Mallarmé și Trezirea lui Finnegans a lui Joyce: acestea sunt în esență lucrări problematice În ele, identitatea cititorului este într-adevăr distrusă în rânduri divergente definite de cuvinte ezoterice, la fel cum identitatea subiectului cititor este dispersată în cercurile deplasate ale posibilei lecturi multiple Totuși, nimic nu se pierde, fiecare rând există doar datorită revenirii altora Totul a devenit un simulacru Dar prin simulacru trebuie să înțelegem nu simpla imitație, ci mai degrabă o acțiune în virtutea căreia însăși ideea unui model sau a unei instanțe speciale este infirmată, respinsă" [ , p - ] Trebuie de acord că, cu o multitudine de interpretări ale unei opere și cu un accent pe identitatea reprezentărilor, conștiinței și operei, precum și recunoașterea legitimității oricăror interpretări, opera se transformă într-un simulacru Iar o astfel de abordare, proclamată, de exemplu, de postmoderni, ca una dintre cele posibile, are tot dreptul să existe Întrucât postmoderniștii în artă sunt interesați de problemele interpretărilor multiple ale operelor de artă, natura celui de-al doilea, al treilea, n planuri, virtualizarea temelor și intrigilor ascunse, interpretările și justificările psihanalitice și cultural-simbolice, ei ajung în această poziție Totuși, aceasta nu este singura poziție Nu mai puțin, dacă nu mai mult, criticii de artă, filozofii sau doar oamenii (cititori, telespectatori, ascultători) sunt interesați de problemele unei adevărate înțelegeri a operei, înțelegerea care funcționează pentru modernitate, înțelegerea care rezolvă anumite probleme Luați în considerare un exemplu - problema naturii artei contemporane, care, pe de o parte, funcționează pentru cultura de masă, devenind din ce în ce mai standard și mai superficială, pe de altă parte, luptă spre rafinament și spiritualitate Una dintre trăsăturile artei moderne poate fi înțeleasă în lumina conceptului lui Heidegger de "decor" (Gestell), prin care celebrul filozof a înțeles nu numai starea actuală a tehnologiei, în care totul este construit și acționează ca "mijloc pentru altul" " în cadrul furnizării producției (chiar și a naturii și a omului), dar și a subiectivității totale și a atitudinii axiologice față de lume Explicând părerile lui M Heidegger, S Neretina și A Ogurtsov scriu: "Lumea începe să fie cântărită de valori Acest tip de abordare de cântărire a lumii gravitează constant spre o reevaluare a valorilor Reevaluarea valorilor devine un proces continuu în care nu mai există nimic stabil, păstrat, invariant Așa este epoca nihilismului, punând totul și totul în serviciul său, inclusiv Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei inclusiv persoana însăși Această epocă din istoria omenirii este epoca uitării de a fi în numele "cheltuirii a ceea ce este pentru manipularea tehnologiei", în numele "planificării-calculării furnizării rezultatelor", în numele "auto-organizarii" proces de producție atotcuprinzătoare" [ , p ] Ca o altă caracteristică a postav-ului, se poate indica "globalizare", adică postav-ul se extinde la tot - natură, om, chiar și capacitatea de a gândi Firește, punerea în scenă a surprins și arta, ca să spunem așa, punând-o în slujba producției moderne, înțeleasă, desigur, în sensul larg heideggerian Aceasta înseamnă cel puțin următoarele: o ruptură a vechilor legături și relații ale artei cu alte sfere ale vieții (de exemplu, o ruptură în comunicarea "artist-spectator", transformarea relației "realitate artistică - realitate obișnuită") , o criză în înțelegerea clasică a artei (opera, subiect estetic), identificând funcțiile artei în ceea ce privește decorul, adică legarea artei de viața de zi cu zi (arta ca fundal pentru muncă, ca optică socială specială, ca forme) de organizare a activităţii şi a vieţii etc ), în sfârşit, tehnologizarea artei, când aceasta începe să fie înţeleasă ca o tehnologie specială - semiotică, psihotehnică etc Este posibilă în acest caz acea artă care se dezvoltă în cadrul cultura de masă este arta capturată și înrobită de un decor, "decor artistic"? Așadar, prima trăsătură a artei moderne este că arta se transformă într-un decor și, prin urmare, pe de o parte, arta constituie și îmbogățește realitatea, dar, pe de altă parte, arta însăși (sub formă de decor artistic) se sărăcește, își pierde profunzimea și dimensiunea spirituală Într-adevăr, folosirea artei în scopul decorului implică o utilizare complet diferită a acesteia: superficială, paralelă cu alte activități umane, subliniind nu acele aspecte ale conținutului care erau caracteristice artei tradiționale Dar modernitatea nu este doar un decor; dacă ar fi așa, atunci ar trebui să fie de acord cu opinia filosofilor individuali că istoria sa încheiat cu adevărat Modernitatea este și cultivarea spiritualității și a libertății umane, cultivarea și conservarea culturii, însă, în formele sale moderne multiple și intrinsec valoroase În acest sens, să ne uităm la ce se întâmplă cu arta contemporană Dar mai întâi, să discutăm despre ce este în general M Bakhtin arată că în operele de artă, artistul și privitorul au ocazia de a se realiza creativ, de a se asambla, de a trăi ceea ce nu poate fi trăit deloc în viața obișnuită, de a dezvolta o atitudine față de altul și cultură Trebuie sa, Vadim Rozin Gândire și creativitate a scris Bakhtin, "pentru a intra ca creator în vizibil, audibil, pronunțat și, prin urmare, să depășesc natura materială nedefinită creativ a formei când citesc și ascult o operă poetică, nu o las în afara eu însumi, ca afirmație a altuia dar sunt într-o anumită măsură, îmi fac propriul enunț despre altul, asimilez ritmul, intonația, tensiunea articulatorie, gesturile interne ca o expresie adecvată a propriei mele atitudini valorice la conținut Devin activ în formă și iau o poziție valorică în afara conținutului - ca orientare poetică cognitivă" [ , p - ] Tocmai pentru că în artă o persoană creează și găsește o realitate construită de el însuși, dar în același timp construită după "legile" ființei, noua personalitate europeană are ocazia să trăiască și să rezolve contradicțiile cauzate de existența sa duală - ca un individ și un subiect de cultură, sau, cu alte cuvinte, , discrepanța dintre personalitate și cultură se traduce într-o formă de viață și creativitate Tocmai aici se dezvăluie funcția vindecătoare și salvatoare (cathartică) a artei Întrebarea fundamentală este dacă arta este și astăzi salutară și salutară, în epoca apariției postav Mai poate o operă de artă să-și îndeplinească rolul de mediator în relația care leagă omul și cultura? Pentru a vedea cum se poate răspunde la această întrebare, să continuăm discuția despre natura artei Arta este întotdeauna un miracol, în sensul că în artă, datorită mecanismelor semiotice și psihologice, se creează o realitate care nu pare să existe în viața de zi cu zi Așa cum a scris Leonardo da Vinci în Cartea picturii, deși ni se oferă doar un plan și culori, dar privitorul vede "cele mai largi câmpuri cu orizonturi îndepărtate", "pictura pare doar uimitoare pentru public pentru că o face să pară reală și detașată din zid, atunci asta nu e nimic" [ , p , ] În încercarea de a înțelege existența realității artistice s-a născut conceptul de mimesis Dar acest concept atribuie de fapt un rol secundar artei în ceea ce privește existența - doar o imitație a ființei, și nu a ființei în sine această poziție este depășită treptat, mai întâi în recunoașterea autonomiei relative în spatele realității artistice (așa cum scrie Ortega y Gasset - "Lasă ca centaurul imaginar să nu galopeze efectiv prin pajiști reale și coada nu se îndoaie în vânt, copitele nu fulgeră, dar este înzestrat și cu o independență deosebită în raport cu subiectul care și-a imaginat-o Este un obiect virtual sau, folosind limbajul filosofiei moderne, un obiect ideal" (citat din: [ , p ]), atunci în afirmarea valorii depline a realității artistice Dar Heidegger depășește această înțelegere, argumentând ce nume Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei dar în artă, "adevărul ființei" este dezvăluit, dezvăluit și susținut: "O operă de artă", scrie el, "revelează ființa ființelor în felul ei În creație are loc această revelație-descoperire, adică adevărul ființelor" [ , p ] După cum am menționat deja, Merab Mamardashvili a scris cam la fel, dar oarecum diferit, argumentând că atât artistul, cât și privitorul se nasc în sânul operei Cu alte cuvinte, adevărata artă nu este mimesis, ci o formă de viață împlinită Așadar, sugestia că arta contemporană ne poate ajuta pe drumul nostru către mântuire nu este atât de exagerată Mai mult decât atât, arta, dacă este modernă, bineînțeles, este cea care ajută la reînvie o persoană, o face să vadă (a auzi, să simtă) din nou, să reacționeze la culori și sunete Întrebarea este, de ce, oricum nu vede și nu aude, pentru că persoana pare să nu fi murit încă? Dar nu este viața într-un cadru, arta într-un cadru care ne blochează vederea și auzul, sentimentele? Se blocheaza, tocmai pentru ca sunt formate din postav, structurate, acordate la perceptia si experienta obisnuita, nu mai necesita munca si schimbare la o persoana Dar dacă o persoană se implică cumva în arta contemporană, îl ascultă, îl testează, îl face să muncească, își pierde cumpătul, îl salvează de el însuși Mică ilustrație În piesa "Playing Schiller" regizată de R Tuminas există o astfel de scenă Elizabeth, interpretată genial de Marina Neyolova, trebuie să ia decizia dificilă de a-și trimite sora Mary Stuart la moarte Elizabeth ezită, dar consilierul ei, care este prezent aici, insistă asupra unei decizii, apelând la cea mai înaltă necesitate și la responsabilitatea ei în fața statului Artistic, această scenă se rezolvă astfel: luând o decizie dureroasă, Neyolova se plimbă încordată pe scenă, ținând în mâini o tavă, pe care sunt pahare pline până la refuz cu apă; atunci când nu reușește să verse paharul, consilierul adaugă imediat apă, așa că este constant prezentă nevoia de a menține tava într-o poziție strict orizontală Întrebarea este de ce să nu-l lăsăm pe Neyolova să joace această scenă fără trucuri, demonstrând niște experiențe? Și pentru că experiențele obișnuite nu mai sunt interesante, le-am întâlnit în mii de opere de artă, teatru și cinema, și adesea în situații mult mai dramatice Totuși, când vedem că Elisabeta, în paralel cu adoptarea unei decizii existențiale și fatale, poartă în jurul scenei o tavă cu pahare cu apă, pe care încearcă frenetic să nu o verse, iar consilierul ei, adăugând apă, menține tot timpul această tensiune, apoi involuntar începem să rezolvăm ghicitoarea propusă de Tuminas: de ce această tavă, ce înseamnă toate, etc ? În același timp, sunt forțați Vadim Rozin Gândire și creativitate să compare actul de echilibru cu tava și acțiunile ciudate ale consilierului cu experiențele Elisabetei, în special, înțelegerea ei a necesității de a-și urma misiunea de regină Adică începem să-l vedem pe al doilea cu ajutorul primului și tocmai datorită nepotrivirii lor totale, suișurile și coborâșurile cu apă devin o nouă formă de artă care permite privitorului să retrăiască (traiește din nou) ceea ce i se întâmplă Elisabeta Nu este greu de observat că noua realitate artistică include, ca moment necesar, și un plan pur artificial Experimentăm nu numai evenimentele despre care scrie Schiller, ci și modul în care toate acestea sunt făcute de regizor, cum sunt jucate de actori O condiție necesară este și munca noastră de ghicire a ghicitorilor puse de regizor, dar nu ca scop în sine și pentru a juca de dragul de a juca, ci pentru a intra în realitatea artistică și a trăi pe deplin evenimentele acesteia Cu alte cuvinte, toate aceste tehnici, și într-adevăr munca noastră, sunt doar mijloace care ne ajută în lupta noastră pentru viață (dacă, desigur, această dorință de viață rămâne încă în noi) Să luăm în considerare încă un exemplu În urmă cu câțiva ani, a fost difuzat la televizor un film minunat al regizoarei australiane Jane Kempion "The Piano" Intriga oficială a acestui film este următoarea O pianistă mută talentată cu fiica ei, potrivit unui anunț, se căsătorește cu un bărbat pe care nu-l cunoaște și vine să-l viziteze într-o așezare misionară, aflată departe de civilizație în junglă Ea aduce cu ea un pian, pe care soțul ei, în ciuda protestelor soției sale, îl schimbă cu profit pe un teren mare Însă bărbatul care a cumpărat pianul este îndrăgostit de eroină și îi propune să-l învețe muzica, dar de fapt încearcă să o seducă vânzând pianul pe părți pentru mângâierile care i se oferă Se termină cu eroina care se îndrăgostește de seducătorul ei și se dăruiește lui Când soțul află despre asta, într-un acces de furie, îi taie degetul soției, astfel încât ea să nu mai poată cânta niciodată muzică Totuși, în exterior, totul se termină cu un "sfârșit fericit": soțul își lasă soția să plece cu bărbatul de care s-a îndrăgostit, pleacă în patria lor, unde pianistul învață din nou să cânte la pian Ultima scenă este foarte simbolică - pianista nesigură (pentru că unul dintre degetele ei este protetic) cântă o melodie simplă la pian, iar soțul ei o acoperă cu o batistă, ca un papagal, și o sărută Gândirea acestui film și discuțiile ulterioare au arătat că este înțeles de public în mod ambiguu Personal, am avut imediat patru interpretări: aceasta este o poveste despre dragostea unui pianist talentat prost, care s-a terminat relativ bine, aceasta este o poveste simbolică a morții și a perversiei spiritului (un pianist talentat care a trăit doar muzică, la final) a filmului Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei într-o femeie obișnuită care își iubește soțul și fiica și este deja calmă în privința muzicii), acesta este un studiu al pasiunii în procesul de apariție și curgere, acesta este, în sfârșit, o dramă a ciocnirii a două culturi (mic-burgheză) şi artistice) Dar alți telespectatori au avut alte lecturi, de exemplu, în Occident, interpretările feministe și freudiene au fost discutate pe larg Întrebarea este despre ce este acest film? Despre unul sau altul, sau despre toate deodată, dar apoi, poate, "Pianul" a fost imediat conceput de Jane Campion cât mai multe lucrări diferite? Dar mai este o problemă Dacă citiți Pianul ca pe o cultivare și o poveste despre pasiune, atunci acest film este puțin probabil să-l ajute pe omul modern să-și rezolve problemele chinuitoare Dar dacă o citim altfel - ca o poveste a morții și a perversiei spiritului, sau ca o dilemă a artei adevărate și a artei în scenă (de exemplu, atunci când eroina interpretează muzică pentru a cumpăra pian și, de asemenea, la sfârșitul filmului ), atunci, dimpotrivă, vom vedea că în Această lucrare discută una dintre problemele centrale ale timpului Nu este greu de presupus că de la sine, fără explicații suplimentare, "Pianul" nu poate fi citit fără echivoc În consecință, o operă de artă modernă ar trebui completată cu comentarii, clarificări conceptuale care să permită atât artistului, cât și privitorului să recreeze o nouă realitate artistică Și într-adevăr, de exemplu, în "Helikon-Opera" publicului i se oferă programe care prezintă nu atât libretul operei, cât și concepte care ajută spectatorul să intre în realitatea artistică a noii producții a piesei și să o trăiască din plin Și nu numai - fără munca creativă a spectatorului însuși, fără muncă menită să înțeleagă sensul a ceea ce se întâmplă pe scenă, să înțeleagă modul în care a fost creată spectacolul, relația noii producții cu tradiția de operă, fără a se obișnui la interpretarea și cântarea actorilor - fără toate acestea, evenimentul reprezentației din "Helikon -Opera, probabil nu poate avea loc Cu toate acestea, există și două relații diferite aici Un spectator va vedea în The Piano doar o lucrare minunată, mai ales că acest film este foarte frumos Celălalt va căuta un complot care să-i permită să scape de problemele sale sexuale și, într-adevăr, va găsi material bogat pentru asta Cel de-al treilea, ca și mine, de exemplu, recunoaște aici drama morții spiritului sau opoziția artei autentice și a configurației artistice Dar de ce, se întreabă, găsesc exact asta în The Piano, și nu altceva, să zicem, ce au văzut alți telespectatori? Ei bine, în primul rând, văd și aceste intrigi în The Piano - în mod tradițional estetice și sexuale, dar mă entuziasmează mai puțin decât ultimele două Mai puțin pentru că pentru mine astăzi problemele existenței spirituale sau vieții adevărate Vadim Rozin Gândire și creativitate în artă sunt existențiale, soluția lor mă ajută să trăiesc cu sens și să văd viitorul În al doilea rând, cercetările mele arată că frumusețea este un concept cultural-istoric și plin de semnificație și încă mai trebuie să înțelegem dacă ceva care arată frumos în exterior este frumos (de exemplu, astăzi în toate serialele "săpun" ne sunt prezentate femei excepțional de frumoase ) Da, iar demonstrația scenelor de sex în cinema are două laturi: pentru unii este o realizare, iar pentru mulți alții este o patologie Nu ar trebui să tragem două concluzii importante în acest caz? Una este că o operă de artă modernă în sine, fără conceptualizări artistice și opera (cultura) privitorului, nu mai este capabilă să-și îndeplinească funcțiile A doua este că arta contemporană, pentru a corespunde modernității, care este clar catastrofală, trebuie să găsească astfel de teme și intrigi, o astfel de formă, să genereze din ea însăși o astfel de cultură artistică care să ajute o persoană în mișcarea sa pe calea mântuirii Cu toate acestea, este important să înțelegeți corect prima concluzie Nu vreau să spun că arta contemporană se reduce în întregime la conceptualizarea artistică, aceasta din urmă fiind doar un moment necesar Principalul lucru este încă arta însăși ca formă de viață modernă "Pianul" poate fi considerat o operă de artă modernă tocmai pentru că ne face să vedem, să auzim, să trăim, să trăim În același timp sau după aceea, înțelegem, gândim opera, dar această muncă de gândire ne ajută doar să intrăm în realitatea artistică și să supraviețuim evenimentelor ei În acest sens, devine de înțeles reflecția lui J Huizinga, care scria că "odinioară era bine ca arta să nu fie în mare măsură conștientă nici de sensul pe care îl poartă, fie de frumusețea pe care o creează; împreună cu certitudinea conștiinței scopului său înalt, ea a pierdut ceva din ființa ei veșnic copilărească" [ , p ] Adică, dacă arta este modernă, atunci ea ne întoarce în sânul vieții însăși ("ființă veșnic copilărească"), dar când, în ansamblu, schemele și conceptualizările necesare în artă sunt prezentate ca artă însăși sau subjug creativitatea artistică, apoi arta moare sau se transformă într-un decor Astfel, am încercat să demonstrez că, pe lângă abordarea postmodernă a operei, atunci când sunt recunoscute un număr infinit de reprezentări echivalente, omul modern este profund interesat de problemele interpretării adecvate a operei, care astăzi pot fi înțelese ca două principale lucruri - o înțelegere care funcționează pentru modernitate și o înțelegere care rezolvă anumite sarcini, de exemplu, înțelegerea artei în scenă și a artei spirituale sau a problemelor etice în legătură cu arta contemporană Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Subiectul care ne interesează poate fi problematizat din altă parte Să ne gândim la interpretarea lucrării Probabil, acesta este o afișare (descriere) specială a acesteia, concepută pentru a surprinde principalele caracteristici ale acestei lucrări Dar nu numai - interpretarea operei are statutul de a fi, ea indică o anumită realitate și evenimente, de exemplu, aceasta este povestea cultivării pasiunii sau suișurile și coborâșurile perversiunii spiritului, sau confruntare între arta autentică și decorul artistic Dar dacă, așa cum este cazul în timpurile moderne, se creează multe interpretări convingătoare despre o singură operă, întrebarea este, la ce fel de ființă ne "invită" lucrarea și ne poate spune opera însăși ce preferă? Cu greu Atunci alegerea, așa cum se întâmplă întotdeauna, rămâne la persoana respectivă Observațiile arată că aici sunt posibile două cazuri diferite Într-una - o persoană alege ființa (interpretarea) în care se află el însuși Cu alte cuvinte, el încorporează realitatea și evenimentele manifestate prin interpretarea aleasă în realitatea sa Dar acesta este exact cazul pe care postmoderniștii îl critică, deoarece o persoană nu dobândește nimic fundamental nou A doua opțiune este mai complicată: aici o persoană se confruntă cu adevărat cu o alegere dificilă și se poate dovedi că, pentru a o face și a intra în realitatea dată de interpretare, va trebui să se schimbe (regândește unele dintre ele) idei, comite un act, supraviețuiesc crizei) Suntem obișnuiți să credem că o persoană este autonomă, mai ales dacă este o persoană Cu toate acestea, filosofia modernă ne conduce la ideea că o nouă persoană europeană nu poate trăi decât confirmându-și și afirmând propria ființă prin ființa altora Dar interpretarea unei opere este un caz special al existenței alteia Prin urmare, clarificând interpretările unei opere, preferând unele dintre ele altora, nu numai că înțelegem și experimentăm ceva, ci și dezvăluim, ne constituim, într-adevăr, așa cum scrie Mamardashvili, ne naștem în sânul operei Două vieți ale lui Alexandru Sergheevici Pușkin În , Pușkin se căsătorește cu Natalia Goncharova și în esență începe o nouă viață Nu numai că dedică din ce în ce mai puțin timp poeziei, respectiv din ce în ce mai mult prozei, precum și cercetărilor istorice, dar își schimbă radical stilul de viață: devine un familist exemplar, lăsând carduri și femei fără atenție La începutul anului , Pușkin a scris într-o scrisoare: "Trebuie să vă spun că sunt căsătorit de aproximativ un an și că, ca urmare a acestui fapt, modul meu de viață s-a schimbat complet, spre supărarea de nedescris a Sofiei Ostafyevna iar vrăjitorii de gardă de cavalerie Am rămas în urma cărților și oaselor de mai bine de doi ani " (Referiri suplimentare la literele [ ] sunt peste tot) Vadim Rozin Gândire și creativitate Dar nu este vorba doar de schimbarea modului de viață extern și de abandonarea obiceiurilor rele, dăunătoare, care nu erau deloc frumoase pentru marele poet al Rusiei Pușkin se schimbă moral și spiritual Mergând să se căsătorească, el își evaluează cu sobru și amar viața, de fapt, duce la pocăință creștină În aprilie , Pușkin a scris o scrisoare lui N I Goncharova, mama viitoarei sale soții, unde, în special, există astfel de replici: "Amăgirile tinereții mele timpurii s-au prezentat imaginației mele; erau prea grei în sine, iar calomnia i-a făcut și mai puternici; zvonul despre ei, din păcate, s-a răspândit pe scară largă Și, literalmente, într-o zi sau două, le scrie părinților săi: "Intenționez să mă căsătoresc cu o fată tânără pe care am iubit-o deja de un an - Mademoiselle Natalie Goncharova Vă cer binecuvântarea, nu ca o formalitate goală, ci cu convingerea interioară că această binecuvântare este necesară pentru bunăstarea mea - și fie ca a doua jumătate a existenței mele să vă fie mai mângâietoare decât trista mea tinerețe Cu toate acestea, Alexander Sergeevich își exagerează păcatele, poate acesta este doar un fel de cochetărie în fața generației mai în vârstă? B Bursov, discutând această problemă în cartea "Soarta lui Pușkin", citează declarațiile multora dintre contemporanii lui Pușkin și scrisorile poetului însuși, din care reiese clar că situația este și mai tristă Deosebit de izbitoare este scrisoarea de instruire a tânărului de de ani Pușkin către fratele său de ani "Va trebui să ai de-a face", scrie Pușkin, "cu oameni pe care încă nu îi cunoști De la bun început, gândiți-vă la cele mai rele dintre ele pe care vi le puteți imagina; nu poți greși prea mult disprețuiește-i în cel mai politicos mod fii rece cu toată lumea nu fi îngăduitor și frânează-ți afecțiunea dacă te prinde: oamenii nu înțeleg asta Ce pot să vă spun despre femei, ar fi complet inutil Voi observa doar că, cu cât iubim mai puțin o femeie, cu atât mai sigur o putem stăpâni Dar amintirea fiului lui P A Vyazemsky despre conversațiile cu Pușkin, când P P Vyazemsky avea încă ani "În general, în acest moment, Pușkin părea să acționeze sistematic pe baza imaginației mele pentru a-mi atrage atenția asupra sexului frumos M-a învățat că întreaga sarcină a vieții este să atragi atenția femeilor, că trebuie să mergi înainte cu nerăbdare, fără să privești înapoi, și i-a asezonat moralizarea cu citate cinice din Chamfort de: , p ] În continuare, B Bursov citează reflecțiile lui V Veresaev, M Korf, K Polevoy, P Dolgorukov (ultimii trei sunt contemporani ai lui Pușkin, iar Korf a studiat cu el), din care se poate vedea, pe de o parte, admirația pentru geniul poetic al lui Pușkin, cu celălalt este o evaluare devastatoare a calităților personale ale lui Pușkin ca persoană "La liceu", scrie Korf despre Pușkin, "a excelat pe toată lumea în senzualitate, iar apoi în lume s-a dedat la desfrânare de tot felul, petrecând zile și nopți în mod constant Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei un lanț discontinuu de bacanale și orgii Pușkin nu a fost creat nici pentru lume, nici pentru îndatoriri publice, nici măcar, cred, pentru cea mai înaltă dragoste sau prietenie adevărată Doar două elemente l-au dominat: satisfacția cu pasiunile trupești și poezia, iar în ambele a mers departe B Bursov scrie că există "zeci de mărturii, și absolut de încredere, despre o discrepanță acută între poeziile tânărului Pușkin, pline de cele mai înalte frumuseți, și comportamentul său exterior, care i-a iritat atât de mulți Potrivit lui N M Karamzin, Pușkin, dacă nu se corectează, va deveni un diavol chiar înainte de a merge în iad Așadar, potrivit multor contemporani ai lui Pușkin, și chiar al unui număr de cercetători de mai târziu, tânărul Pușkin este cinic, imoral (cum a scris P Dolgorukov, colegul lui Pușkin la Chișinău, "Pușkin este deștept și ascuțit, dar moralitatea lui este în cea mai mizerabilă poziție"); stăpânit de o pasiune pentru cărți, oase și femei frumoase și mereu gata să le înșele pe acestea din urmă; corupând sufletele tinere fără ezitare B Bursov, care însuși a citat toate aceste fragmente, încearcă să-l apere pe Pușkin, subliniind că Pușkin a fost fie invidiat, fie greșit înțeles Își încheie apărarea astfel: "Prietenii, care îl priveau cu durere pe tânărul Pușkin, încă îl înțelegeau prea puțin Chiar și după ce a fost scris Eugene Onegin, niciunul dintre ei nu a ajuns la concluzia că fără tot ce i-a supărat la Pușkin, acest roman nu ar fi fost scris Cine poate spune ce fel de experiență avea nevoie un geniu? Nimeni nu știe asta mai bine decât el însuși" [ , p ] Ciudată logică și apărare: se dovedește că totul este lăsat talentului și geniului Adevărat, B Bursov are un alt argument - din psihologia artei El scrie că cei care leagă lucrări geniale direct cu moralitatea și personalitatea artistului care le-a creat se înșală "Obișnuiam să ne gândim și să scriem despre artiști geniali ca oameni fără păcat De fapt, niciunul dintre ei nu era sfinți Sfințenia și arta sunt lucruri incompatibile Poate că cele mai pătrunzătoare poezii ale lui Pușkin sunt doar acelea care sunt pline de sentimente, dacă nu de remuşcări, atunci de acuzare de sine " [ , p ] Din nou, se dovedește a fi o absurditate, și anume că o condiție necesară pentru o artă genială este păcătoșenia și probabil vom adăuga, urmând logica lui B Bursov, cu cât artistul este mai strălucit, cu atât trebuie să cadă mai adânc pentru a putea dobândește experiența de viață atât de necesară creativității sale Deci, ce l-am numit pe tânărul Pușkin? Să nu ne grăbim, să ne amintim ce a scris minunatul nostru critic literar și filosof M Bakhtin despre cunoștințele umanitare Conștiința extraterestră, a susținut el, nu poate fi contemplată, analizată, definită ca obiecte, ca lucruri - cu ele nu se poate comunica decât dialogic A te gândi la ei înseamnă a le vorbi, Vadim Rozin Gândire și creativitate în caz contrar, își întorc imediat latura obiectului spre noi: tăceau, se închid și îngheață sub forma unor imagini de obiecte complete Desigur, nu e bine dacă Pușkin ne întoarce "spatele", așa că să-i dăm ocazia să se justifice, să ridice vocea Probabil, la început, Pușkin ar fi observat că nu numai că s-a distrat și s-a dedat la pasiuni, ci și a muncit, și într-un mod pe care puțini oameni știu să facă "Tinerețea exuberantă și tinerețea timpurie a lui Pușkin", scrie B Bursov, "care i-a dat motive să scrie în poezie și scrisori despre ea ca pierdută, irosită în zadar, se remarcă de fapt prin munca excepțională și intensă a spiritului său, nesfârșită lecturi" [ , Cu ] Faptul este că Pușkin era atât de talentat și de energic încât a reușit literalmente totul: să lucreze pentru zece oameni și să meargă pentru trei Apoi Pușkin ne-ar atrage atenția asupra faptului că era un romantic și, prin urmare, a văzut și a acționat într-un mod ciudat, nu ca un bărbat obișnuit de pe stradă "În structura artistică și figurativă a Romanticilor", scrie criticul literar L Achkasova, "două lumi" tradițional-romantice sunt accentuate din punct de vedere estetic: lumea vieții reale, gunoiul vulgar al vieții de care personajele caută să se înstrăineze , și "lumea" ființei ideale, corespunzătoare idealurilor lor romantice-ski-sublime și personificate în valori "eterne" atemporale - Dragoste, Natură, Artă Mai mult, arta ocupă un loc aparte, deoarece ea în sine are capacitatea de a crea o lume ideală (dorită), independentă de realitatea înconjurătoare" [ , p ] Aici, aici, spunea Alexander Sergeevich, eu și prietenii mei trăim într-o lume specială, ne simțeam eroi, trăiam în creativitate și frumusețe, percepeam lumea obișnuită ca fiind neautentică, eram siguri că femeile frumoase sunt răsplata noastră pentru estetică fapte, că pentru asta au fost creați Apropo, P A Vyazemsky, în apărarea lui Pușkin împotriva lui Korf, recurge de fapt la un argument similar "Din câte știu", scrie P Vyazemsky despre Pușkin, "nu era deloc devotat desfrânării de tot felul Nu era călugăr, dar era păcătos, ca toți ceilalți în anii săi mai tineri Nu senzualitatea a prevalat în dragostea lui, ci mai degrabă pasiunea poetică, care, de altfel, s-a reflectat în poezia lui de: , p ] "Absolut, ar confirma Pușkin, viața noastră a fost toată un hobby poetic și iubeam femeile ca în romane și nu jucam cărți pentru bani (de aceea am pierdut cel mai mult), ci să simțim mai puternic nebunia creativă și suflarea altor lumi " Dar, desigur, opinia lui Yu M Lotman, care în cartea sa "Conversații despre cultura rusă" arată că pe vremea lui Pușkin, nu numai arta, și mai ales teatrul, a pătruns profund Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei numită viață, asemănând-o cu ei înșiși, dar și că, de exemplu, un joc de cărți a acționat ca un fel de model al lumii "Sunt epoci", scrie Yu M Lotman - când arta invadează imperios viața de zi cu zi, estetizând cursul cotidian al vieții: Renaștere, baroc, romantism, arta începutului de secol XX Această invazie are multe consecințe Cu el, se pare, se leagă exploziile de talent artistic care cad asupra acestor epoci Desigur, nu numai teatrul a avut un impact puternic asupra pătrunderii artei în viața epocii care ne interesează: sculptura și, în special, poezia au jucat aici un rol la fel de important Numai pe fundalul pătrunderii puternice a poeziei în viața nobilimii ruse la începutul secolului al XIX-lea este fenomenul colosal al lui Pușkin de înțeles și explicabil O privire asupra vieții reale ca spectacol nu numai că a oferit persoanei posibilitatea de a alege rolul comportamentului individual, dar l-a umplut și cu așteptarea evenimentelor Intriga, adică posibilitatea unor incidente neașteptate, întorsături neașteptate, a devenit o normă Tocmai pentru că viața teatrală diferă de viața de zi cu zi, viziunea asupra vieții ca spectacol a oferit persoanei noi oportunități de comportament Viața de zi cu zi, în comparație cu viața de teatru, a acționat ca imobil: evenimentele, incidentele din ea fie nu au avut loc deloc, fie au fost rare căderi în afara normei Sute de oameni și-ar putea trăi întreaga viață fără să experimenteze un singur "eveniment" Condus de legile obiceiului, viața de zi cu zi a unui nobil obișnuit din secolul al XVIII-lea a fost "fără complot" Viața teatrală a fost un lanț de evenimente Omul teatrului nu a fost un participant pasiv la cursul actual impersonal al timpului: eliberat de viața de zi cu zi, a condus viața unei persoane istorice - și-a ales propriul tip de comportament, a influențat activ lumea din jurul său, a murit sau a realizat succesul Modelul comportamentului teatral, transformând o persoană într-un actor actoric, l-a eliberat de puterea automată a comportamentului de grup, obicei" [ , p - ] Lotman atrage atenția și asupra faptului că, spre deosebire de clasicism, ale cărui exemple erau adresate doar artei sau lumii ideale, "romantismul prescriea cititorului un comportament, inclusiv comportamentul cotidian" Alături de virtuțile literare, romantismul includea "viciile literare (de exemplu, egoismul, a căror demonstrație exagerată face parte din norma "byronismului cotidian")" [ , p ] Și iată câteva observații interesante despre natura jocului de cărți Jocul de cărți, scrie Lotman, "a fost ceva mai mult decât dorința de a câștiga ca câștig material Doar trișorii profesioniști s-au uitat la cărți așa Pentru un jucător cinstit al erei Pușkin (și un joc de cărți cinstit era aproape o pasiune universală, nu Vadim Rozin Gândire și creativitate în ciuda interdicțiilor oficiale), câștigul nu era un scop în sine, ci un mijloc de a crea un sentiment de risc, de a introduce imprevizibilitatea în viață Acest sentiment era partea cealaltă a uniformei, bătută în cuie pe paradele vieții Petersburg, serviciul militar, însuși spiritul epocii imperiale a luat libertatea unei persoane, a exclus șansa Jocul a dat viață aleatorii Pasiunea pentru joc va rămâne pentru noi un viciu de neînțeles, ciudat, dacă nu ne amintim această imagine a Petersburgului: Orașul este magnific, orașul este sărac, Spiritul de robie, o înfățișare zveltă, Bolta cerului este verde-pal, Plictiseala, rece și granit ((Pușkin, III ( ), ) Pentru a înțelege de ce Pușkin a numit-o "una dintre cele mai puternice pasiuni", trebuie să ne imaginăm atmosfera culturii din Petersburg P A Vyazemsky a scris: " Nicăieri cărțile nu au intrat în uz ca noi: în viața rusă, cărțile sunt unul dintre elementele imuabile și inevitabile Cei mai deștepți oameni le plăcea Celebrul scriitor și orator francez, Benjamin Constant, a fost un jucător la fel de pasionat pe cât a fost un tribun pasionat Pușkin, în timpul șederii sale în sudul Rusiei, a călătorit undeva la câteva sute de mile depărtare până la un bal, unde spera să vadă obiectul iubirii sale de atunci A ajuns în oraș înainte de bal, s-a așezat să joace și s-a jucat toată noaptea până dimineața târziu, așa că a sărit peste bani, și mingea și dragostea lui Bogatul conte, Serghei Petrovici Rumyantsev, un nobil strălucit din vremea Ecaterinei, un om cu o inteligență excelentă, o educație deosebită, curiozitate în toate ramurile științei, a fost supus acestei pasiuni până la o bătrânețe coaptă, căreia i s-a răsfățat, așa că a vorbi, beat Se închidea uneori acasă câteva zile cu jucătorii, pierdea sume fabuloase pentru ei și înceta să mai joace până la o nouă băutură tare Un astfel de joc, un fel de bătălie pe viață și pe moarte, are propria sa emoție, propria sa dramă, propria sa poezie Dacă această pasiune, această poezie, este bună și nobilă este o altă întrebare Unul dintre acești jucători obișnuia să spună că după plăcerea de a câștiga nu există plăcere mai mare de a pierde conform: , p - ] Chiar și Alexandru Sergheevici ar fi observat că, printre prostia copleșitoare și ticăloșia, care era obișnuită pentru Rusia la acea vreme, o persoană inteligentă nu poate decât să fie cinică și, parțial, chiar cu două fețe, dar că un astfel de comportament nu este imoralitate, ci mai degrabă o tactică de viață În acest sens, recenzia lui Pușkin despre Chatsky este interesantă "În comedia Vai de înțelepciune", întreabă Pușkin, "cine este personajul inteligent? Răspuns: Griboedov Și știi asta Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei este Chatsky? Un tip înflăcărat, nobil și amabil, care a petrecut ceva timp cu o persoană inteligentă (și anume cu Griboedov) și s-a hrănit de gândurile, duhurile și replicile satirice ale acestuia Tot ce spune el este foarte inteligent Dar cui îi spune toate acestea? Famusov? Puffer? La balul pentru bunicile din Moscova? ai tacut? - Este de neiertat "Primul semn al unei persoane inteligente este să știi dintr-o privire cu cine ai de-a face și să nu arunci mărgele în fața Repetilovilor " Exact asta a făcut Alexander Sergeevich: a încercat să nu spună adevărul neplăcut față de persoana de care avea nevoie sau iubită În ianuarie îi scrie lui P A Vyazemsky: "Savelov este un mare ticălos Îi trimit o scrisoare prietenoasă cu aceasta Îl scuz și îl înțeleg de bunăvoie Dar o persoană inteligentă nu poate decât să fie un necinstit!" Sau iată o altă scrisoare către un frate (scrisă în ) referitoare la poezia prietenului său apropiat, P A Pletnev: " Părerea mea este că proza este mai potrivită pentru Pletnev decât poezia - nu are sentiment, nu are vioiciune - stilul lui este palid, ca un mort Închinați-vă lui din partea mea (adică lui Pletnev - și nu stilului lui) și asigurați-l că este Goethe-ul nostru Pușkin ar adăuga nedumerire acestor considerații Și ce anume este atât de neobișnuit în comportamentul lui Nu toată lumea trăiește așa: în tinerețe, o persoană din cercul său nu gândește, ia tot ce este posibil din viață și apoi, începând de la treizeci, se stabilește, își întemeiază o familie Într-o scrisoare către N Krivtsov din februarie , Pușkin scrie: "Am peste de ani La treizeci de ani, oamenii se căsătoresc de obicei - mă comport ca niște oameni și, probabil, nu voi regreta Da, iar atitudinea față de femei este obișnuită, ar adăuga Alexander Sergeevich: nu suntem dezvăluiți, iar doamnele frumoase zboară în foc În cele din urmă, Pușkin, deși cu o oarecare jenă, ar spune în apărarea sa că este o persoană plină de viață, ambițioasă și că, deși în general disprețuiește lumea mare, cu toate acestea, depinde de el și este mulțumit când ei, Pușkin, admira Este ceea ce este Același Pletnev, regretând timpul pierdut al lui Pușkin, scrie: "Dar cel mai dăunător lucru a fost ideea care a fost pentru totdeauna înrădăcinată în el că niciun succes al talentului și al inteligenței nu poate închide cercul fericirii sale în societate fără succes în lumea mare" [ Cit de: , p ] Cu toate acestea, nu numai Pușkin a crezut așa, ci mulți oameni demni de acea vreme, de exemplu Griboedov După succesul public al poemului său, Griboyedov, într-o scrisoare către prietenul său Begichev, se află în sentimente contradictorii: Vadim Rozin Gândire și creativitate "În acest moment nu mă pot smulge de mărturiile mândriei autorului Tunetele, zgomotul, admirația, curiozitatea nu se termină Îți cunoști Alexander din totdeauna; minunați-vă de cuiul pe care l-a băgat în cap, o sarcină meschină, complet incompatibilă cu nesățiunea pentru noile invenții Pot să aparțin ceva mai înalt? Cum, în plus, de ce naiba să le spun oamenilor că aprobările lor fără valoare, Slavishka lor neînsemnată în cercul lor, nu mă pot consola? Oh, aroganța este proprie cuiva care se zbârnește din aplauze stupide Cu toate acestea, i-au deranjat și de mai multe ori: Griboedov și Pușkin, și nu numai ei Pușkin a reușit să se justifice în fața noastră? Desigur, l-am înțeles mai bine, dar evaluarea morală generală depinde din nou de Pușkin însuși Este important cum s-a privit pe sine, cum s-a evaluat moral în anii săi mai tineri Chiar și B Bursov a ezitat să citeze o scrisoare a tânărului Pușkin care face lumină asupra acestei probleme În aprilie-mai , Pușkin i-a scris lui P A Vyazemsky următorul: "Această scrisoare îți va fi înmânată de o fată drăguță și bună, pe care unul dintre prietenii tăi a lovit-o din neatenție Mă bazez pe umanitatea și prietenia ta Adăpostește-o la Moscova și dă-i banii de care are nevoie - și apoi trimite-o la Boldino În același timp, cu tandrețe paternă, te rog să ai grijă de viitorul copil, dacă va fi un băiat Nu vreau să-l trimit la orfelinat - dar este posibil să-l trimit în vreun sat între timp, chiar și la Ostafyevo Draga mea, mi-e rușine, de Dumnezeu - dar nu e timp de conștiință (italicele noastre - V R )" Mesajul de răspuns (datat mai ) de P A Vyazemsky: "Sfatul meu: scrie-ți o scrisoare pe jumătate de dragoste, pe jumătate pocăită și pe jumătate proprietar de pământ către socrul tău (Vyazemsky de mai sus în scrisoarea sa îl informează pe Pușkin că tatăl unei fete însărcinate este numit șef în Boldino - V R ), în tot ceea ce mărturisești, încredințează-i soarta fiicei sale și viitoarea creație, dar încredințează-i responsabilitatea, amintind că prin voia lui Dumnezeu vei fi un domn și atunci vei fi considerat cu el în bine sau onorarea proastă a comenzii dvs (Toate scrisorile sunt citate din: "Lucrări Corespondență" [ ]) Ce ar trebui să fie mai surprins aici: cererea ciudată și imorală a lui Pușkin sau sfatul cinic al lui Vyazemsky este necunoscut Adevărat, din nou, într-o justificare a lui Alexander Sergeevich, se poate observa că fata era un iobag și barchuk, s-ar putea spune, a făcut-o fericită, în orice caz, nu a fost nimic extraordinar în astfel de cazuri în Rusia iobag Yu Lotman scrie că "relațiile de familie în viața de iobag erau inseparabile de relațiile dintre proprietarul pământului și femeia țărănească", că chiar și haremul de iobag au fost adesea găsite în această epocă Vorbind despre unul dintre Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei acestea, create de proprietarul P A Koshkarov, Lotman notează: "În același timp, toate fetele sunt instruite în citit și scris, iar unele în franceză Memoristul, care atunci era copil, își amintește: "Învățătoarea mea principală a fost probabil amabila Nastasya, pentru că îmi amintesc mai ales că mă atrăgea constant la ea cu povești despre cărțile pe care le citise și că de la ea am auzit prima dată poeziile lui Pușkin și din cuvintele Fântâna lui Bakhchisarai l-a memorat, iar ulterior am păstrat un întreg caiet de poezii de Pușkin și Jukovski În general, fetele erau toate foarte dezvoltate: erau frumos îmbrăcate și primeau - ca și servitorii bărbați - un salariu lunar și cadouri în bani de sărbători Toată lumea s-a îmbrăcat, desigur, nu în ținuta națională, ci în cea paneuropeană"" [ , p - ] Așa este văzută "fata dulce și bună" a lui Pușkin Da, dar Pușkin, după cum știți, a fost întotdeauna împotriva iobăgiei, susținând că libertatea politică în Rusia "este inseparabilă de eliberarea țăranilor" Deci, lui Pușkin, lui Dumnezeu, i-a fost rușine, dar nu suficient pentru a acționa conform conștiinței sale Cu toate acestea, în mod constant de-a lungul anilor, nu numai că talentul lui Pușkin a înflorit, dar și nemulțumirea față de propria sa viață s-a maturizat în poet "A fost izbitor pentru toată lumea", notează B Bursov, "cu ce viteză fulgeră sunt îmbunătățite mijloacele formale ale poeziei sale Dar puțini oameni au observat adâncirea semnificației sale spirituale și morale" [ , p - ] Cui îi spune Bursov, se mai poate adăuga un punct: poezia lui Pușkin se schimbă în urma schimbării personalității sale Un aspect al acestei schimbări poate fi văzut în versurile de dragoste ale lui Pușkin Să facem o mică digresiune pentru a ne gândi la ce s-a întâmplat cu aceste versuri Există multe ciudatenii în versurile de dragoste ale lui Pușkin De exemplu, cu cât ne apropiem de finalul tragic al poetului, cu atât găsim mai puține poezii dedicate iubirii obișnuite Se pare că, în general, dragostea obișnuită între un bărbat și o femeie încetează să-l intereseze pe Pușkin, este înlocuită de dragoste-prietenie sau de frumusețe formală, aproape iconică Să ne amintim cum începe și se termină poezia din , "Frumusețea": Totul în ea este armonie, totul este minunat, Tot mai presus de lume și pasiuni Dar când o întâlnești, ești jenat Dintr-o dată te oprești involuntar, Cuvios cu evlavie În fața altarului frumuseții Vadim Rozin Gândire și creativitate Pușkin a început ca poet liric, aproape banal El cântă despre imaginea literară, romantică a dragostei-pasiune, a dragostei-limbajului, a dragostei-suferinței În poezia din "Rațiunea și iubirea" sunt toate semnele unei astfel de construcții literare: abuzul de mitologie și de epitete elegante, glorificarea plăcerii, justificarea victoriei pasiunii asupra rațiunii (care, însă, așa cum am făcut-o deja) observat, era în deplină concordanță cu principiile morale ale tânărului Pușkin) Și un zâmbet blând a străbătut Frumusețea pe buzele ei de foc, Și acum ea, cu langoarea în ochi, a căzut în brațele iubitei ei "Fii fericită!" - i-a soptit Eros; minte ce? Raţiunea a tăcut Și doi ani mai târziu, în poemul "Dorința", Pușkin aduce la perfecțiune acest model de dragoste romantică: Am vărsat lacrimi; Am lacrimi de mângâiere, Și tac; murmurul meu nu se aude; Sufletul meu, îmbrățișat de melancolie, Bitter își găsește plăcere O viață de vis! zboară, nu te milă, Dispare în întuneric, o fantomă goală; Prețuiesc chinul iubirii mele - Lasă-mă să mor, dar lasă-mă să mor iubitor! Cu toate acestea, deja în , formula "dragostea mea îmi este dragă chinul" îi pare lui Pușkin ridicolă și naivă (el crește rapid, depășind aderarea literală la idealurile romantismului, se apropie de înțelegerea că mintea este inseparabilă nu numai din ironie, dar și din înșelăciune) Și ai putea să mă crezi, cât de ingenuă Agnes? În ce roman ai găsit că o greblă a murit din dragoste? - întreabă Pușkin în poemul "Coquette" și adaugă: Instalându-ne, ne-am răcit, inoportun să învățăm din nou Știm: iubirea veșnică Trăiește abia trei săptămâni Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei După ce s-a despărțit de romantismul fals, Pușkin își găsește libertatea în exprimarea sentimentelor reale care excită o persoană educată din cercul și din timpul său În același timp, el încetează să mai descrie nesfârșita langoarea, suferința, aruncarea; discursul lui poetic devine mai restrâns, iar multe sentimente sunt doar conturate, nu direct pronunțate, această funcție - "mărturisire de dragoste" - este preluată de atmosfera, însăși atmosfera iubirii În poezia "Noaptea" din , toate acestea sunt făcute cu brio: Lângă patul meu arde o lumânare tristă; poemele mele contopindu-se și murmurând, Curge, șuvoaie de iubire, curg pline de tine De ce să vorbiți mult despre dragoste, puteți oferi simplu și strălucitor această imagine a unei "lumânări triste", a cărei lumină curge ca "zvoaie de dragoste", luminând chipul iubit: În întuneric ochii tăi strălucesc înaintea mea, Ei îmi zâmbesc - și aud sunetele: Prietenul meu, prietenul meu blând iubire a ta a ta! Observați cum s-a schimbat însuși apelul către iubit: nu familiarul Natalya, Tatyana sau mitologicul Chloe, ci maniera strictă - "prietenul meu", "prietenul meu blând" Și aici, de altfel, unde s-a repezit evoluția lui Pușkin: de la dragoste-pasiune la dragoste-prietenie, de la romantismul literar la realismul romantic Și nu fără momente de ironie asupra lui însuși, atât de caracteristică lui Pușkin Nu îndrăznesc să cer dragoste Poate pentru păcatele mele, îngerul meu, nu sunt vrednic de iubire! Dar preface-te! Acest look Totul poate exprima atât de minunat! Ah, nu e greu să mă înșeli! Eu însumi mă bucur să fiu înșelat! Se pare că până la sfârșitul vieții sale pământești (la urma urmei, viața literară a lui Alexandru Sergheevici, viața sa în cultură continuă până astăzi) Pușkin și-a pierdut în sfârșit încrederea în dragostea romantică Până în , există o frază din poemul său, care a devenit aproape aforistic: Nu există fericire în lume, dar există pace și voință Vadim Rozin Gândire și creativitate Se pare, totuși, că anul viitor Pușkin renaște la sentimentele sale anterioare: Am crezut că inima a uitat Capacitatea de a suferi ușor, am spus: ce a fost, Nu se poate! a nu fi! Au dispărut răpirile și durerile și visele trecătoare Dar iată iarăşi tremurau În faţa puterii puternice a frumuseţii Dar nu este așa, observăm, acum nu pasiunea provoacă sentimente, ci frumusețea: frumusețea estetică feminină, frumusețea prieteniei, frumusețea unei persoane Și această frumusețe are "putere puternică" Aceasta este evoluția ideilor artistice ale lui Pușkin, dar ne întrebăm ce a determinat-o Nu cred că a fost un singur motiv Evoluția spirituală a lui Pușkin pur și simplu nu putea să nu aibă loc A fost înconjurat de oameni minunați - scriitori, poeți, gânditori, pentru care soarta lui Pușkin nu a fost indiferentă Și nu doar că nu sunt indiferenți, ei credeau că Pușkin avea un talent atât de uriaș încât nu putea duce o viață ușoară și scandaloasă, irosindu-se, dacă nu degeaba, atunci cel puțin nu pentru scopul propus Cea mai indicativă în acest sens a fost influența lui P Ya Chaadaev, pe care Pușkin îl venera aproape ca pe mărturisitorul său În martie-aprilie , adică cu mai bine de un an înainte de căsătoria lui Pușkin, P Chaadaev îi scria: "Nu există spectacol mai regretabil în lumea spirituală decât un geniu care nu și-a înțeles vârsta și vocația Când vezi că omul care ar trebui să domine mințile se înclină în fața părerii mulțimii, simți că tu însuți te oprești pe drum Te întrebi: de ce persoana care ar trebui să-mi arate calea mă împiedică să merg înainte? Într-adevăr, asta mi se întâmplă ori de câte ori mă gândesc la tine și mă gândesc atât de des la tine încât m-am săturat de asta Dă-mi ocazia să merg înainte, te rog Dacă nu ai răbdarea să urmărești tot ce se întâmplă în lume, adâncește-te în tine și în lumea ta interioară găsește lumina care se află cu siguranță în toate sufletele ca ale tale Sunt convins că poți aduce beneficii nesfârșite Rusiei nefericite și rătăcite Nu-ți schimba destinul, prietene În această scrisoare pătrunzătoare și puternică din punct de vedere spiritual, trei gânduri ies în evidență Soarta personală a lui Pușkin este strâns legată de destinul său înalt, aruncările lui Pușkin blochează drumul altora și, în sfârșit, condiția necesară Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei înțelegerea scopului cuiva este o adâncire în sine, în lumea sa interioară, descoperirea luminii spirituale în ea Și nu numai Chaadaev, literalmente toți prietenii lui Pușkin, care au înțeles importanța lui pentru Rusia, au încercat să-l influențeze Într-o astfel de situație, nu vrei, dar începi să te asculți și să te uiți la tine și să te gândești la viața ta Dar, desigur, Pușkin însuși, pe măsură ce influența sa în Rusia creștea, a înțeles din ce în ce mai mult incompatibilitatea multor credințe și stilul său de viață cu imaginea unei persoane care s-a dezvoltat printre oamenii care i-au citit lucrările, dar a citit și recenzii și critici la adresa lui Pușkin detractorii Este greu să cânți sentimente înalte, să ceri la libertate, să susții demnitatea unei persoane și, în același timp, să răsfeți fetele, să petreci nopțile jucând cărți, să fii ipocrit și să ridiculizezi totul cinic Și anume, așa l-au perceput mulți pe tânărul Pușkin Yu Lotman arată că la acea vreme, printre nobilii educați, a apărut o alternativă la două moduri de viață Unii au interpretat pasiunea și desfătarea ca o dovadă a libertății și a opoziției în autorități, în timp ce alții, dimpotrivă, ca o respingere a funcției publice "Pasiunea", scrie Lotman, "a fost percepută ca o expresie a unui impuls pentru libertate O persoană plină de pasiuni, tânjind de fericire, pregătită pentru iubire și bucurie, nu poate fi sclav Din această poziție, idealul iubitor de libertate ar putea avea două manifestări echivalente: un cetățean plin de ură față de despotism, sau o femeie pasionată și plină de sete de fericire Aceste două imagini ale dragostei pentru libertate au fost puse una lângă alta într-o poezie din : în propria mea țară Unde este mintea adevărată, unde este geniul pe care îl vom găsi? Unde este cetățeanul cu un suflet liber nobil, sublim și de foc? Unde este femeia - nu cu frumusețe rece, Ci cu foc, captivant, viu? Inițierea în dragostea de libertate a fost concepută ca o sărbătoare, iar într-o sărbătoare și chiar o orgie s-a văzut realizarea idealului de libertate Cu toate acestea, ar putea exista un alt tip de moralitate iubitoare de libertate S-a bazat pe acel conglomerat complex de idei etice avansate care a fost asociat cu revizuirea moștenirii filozofice a materialiștilor din secolul al XVIII-lea și a inclus surse foarte controversate - de la Rousseau în interpretarea lui Robespierre până la Schiller Era idealul stoicismului politic, virtuții romane, asceza eroică Dragostea și fericirea au fost alungate Vadim Rozin Gândire și creativitate din această lume ca sentimente umilitoare, egoiste și nedemne de cetățean Aici idealul nu era "o femeie - nu cu o frumusețe rece, ci cu una înflăcărată, captivantă, plină de viață", ci umbrele severului Brutus și Martha Posadnitsa ("Cato al republicii ei", după Karamzin) Zeița iubirii a fost alungată aici de dragul muzei "liberalismului" Același Pușkin din oda "Libertate" a scris: Fugi, ascunde-te de ochi, Cythera este o regină slabă! Unde ești, unde ești, tunet de regi, mândrul cântăreț al lui Freedom? În lumina acestor idei, "descurcarea" a căpătat sensul exact opus - refuzul "servicii", deși în ambele cazuri un astfel de comportament era considerat ca având semnificație Din zona comportamentului de rutină, a fost transferată în sfera activității simbolice, simbolice" [ , p - ] Trista experiență a iubirii a jucat și ea un rol important, nu în sensul că Pușkin nu a fost reciproc, ci în ceea ce privește consecințele sale finale: interesele sale amoroase, de regulă, nu duceau nicăieri Dar au devastat sufletul până la capăt Amintiți-vă de una dintre ultimele sale interese amoroase puternice - K A Sobansk Cu trei luni înainte de căsătorie ( februarie ), Pușkin i-a scris lui K Sobanskaya, de care a fost cândva îndrăgostit pasional: "Dragă Ellenora, știi, am experimentat toată puterea ta Îți sunt îndatorat că știi tot ce este mai convulsiv și mai dureros în ebrietatea amoroasă și tot ceea ce este mai uimitor în ea Din toate acestea, nu am decât slăbiciunea unui convalescent, o afecțiune, foarte tandru, foarte sincer și puțină timiditate pe care nu o pot învinge Totuși, luând condeiul, am vrut să te întreb ceva - nu vreau nu-mi amintesc despre ce - oh, da - despre prietenie Dar te vei estompa; această frumusețe se va rostogoli într-o zi ca o avalanșă Sufletul tău va rezista încă ceva timp printre atâtea farmece căzute - și atunci va dispărea și niciodată, poate, sufletul meu, sclavul lui înfricoșat, nu-l va întâlni într-o veșnicie fără margini Yu Lotman, discutând despre atitudinea lui Pușkin față de Sobanskaya, notează două puncte În primul rând, Sobanska nu era o femeie simplă, ci "una demonică" "Apărând în literatură, idealul unei femei demonice a invadat activ viața de zi cu zi și a creat o întreagă galerie de femei care distrug normele de comportament secular "decent" Această imagine este la egalitate cu imaginea unui bărbat protestant Pușkin reunește în poezia sa "un cetățean cu suflet nobil" și "o femeie nu cu frumusețe rece, // Dar cu foc, Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei captivant, viu Acest personaj devine unul dintre idealurile principale ale romanticilor În același timp, între femeia "demonică" reală și cea literară se stabilesc relații interesante și foarte ambigue" [ , p ] În al doilea rând, scrisoarea lui Pușkin către Sobanskaya este scrisă în limba franceză și "poartă amprenta stilului romanelor franceze", dar, potrivit lui Yu Lotman, ar fi greșit să tragem de aici că poetul a fost nesincer "Cine va spune: "Aceasta este cea mai pasională scrisoare scrisă de Pușkin" va avea dreptate Cine spune: "Aceasta este una dintre cele mai literare scrisori ale lui Pușkin", va avea și dreptate Dar cel care ajunge la concluzia că scrisoarea este nesinceritate se va înșela" [ , p ] Sfârșitul acestei scrisori este foarte revelator Pușkin evoluează în altă privință: idealul dragostei-pasiune își pierde treptat atractivitatea pentru el, dar idealul platonician al dragostei-prietenie devine din ce în ce mai atractiv (După cum știți, dragostea lui Platon a implicat nu numai prietenie, ci și îmbunătățirea propriei persoane și dorința de frumusețe și nemurire ) Pușkin, desigur, era credincios, nu fără motiv, când este pe cale să se căsătorească, întreabă el părinţilor săi pentru o binecuvântare informală Și ca credincios, el decide singur problema iubirii romantice fără echivoc Pasiunea, plăcerea și, parțial, păcatul sunt asociate cu dragostea romantică (nu degeaba Pușkin vorbește despre "tinerețea tristă" în această scrisoare) Dragostea romantică, prin însăși natura ei, este opusul căsătoriei și prieteniei Prietenia începe doar acolo unde dragostea-pasiunea se termină În același mod, căsătoria începe, potrivit lui Pușkin, acolo unde dragostea-pasiune se termină Acolo unde există căsătorie, nu este loc pentru pasiune După ce s-au căsătorit, atât Tatyana Larina, cât și Mashenka Troekurova resping dragostea romantică Probabil că în această perioadă ( - ) Pușkin își regândește viața anterioară, își dă seama că o iubește pe Natalie Goncharova și că, poate, această iubire este mântuirea lui Imediat după căsătoria sa ( februarie ), i-a scris lui N Krivtsov: "Tinerețea mea a fost zgomotoasă și zadarnică N-am avut nicio fericire Mă căsătoresc fără răpire, fără farmec copilăresc Viitorul îmi apare nu în trandafiri, ci în goliciunea sa strictă După ce s-a căsătorit, Pușkin a început o viață nouă, dreaptă în toate privințele Este interesant în ce măsură Alexander Sergeevich este conștient de răsturnările morale și spirituale care au avut loc în el la sfârșitul anilor ? Greu de spus Cert este că lui Pușkin nu-i plăcea să se adâncească în propriul său suflet Din vremea hobby-urilor sale romantice, a preferat întotdeauna reflecția psihologică directă reflecției artistice, adică și-a pus experiențele și posibila lor dezvoltare în sufletele eroilor poeților săi Vadim Rozin Gândire și creativitate lucrări ice M Bakhtin, discutând despre trăsăturile de caracter ale eroului romantic, în special, scrie: "Romantismul este o formă a eroului infinit", reflexul autorului asupra eroului este adus în interiorul eroului și îl reconstruiește, eroul ia din el autorul tuturor definițiilor sale transgrediente pentru el însuși, pentru autodezvoltarea și autodepășirea, care devine astfel infinit Paralel cu aceasta, are loc o distrugere a granițelor dintre zonele culturale (ideea unei persoane întregi) Iată germenii prostiei și ironiei" [ , p ] Oare această considerație profundă a lui M Bakhtin explică și de ce lui Pușkin nu-i plăcea reflecția psihologică directă și o anumită inconsecvență a personalității sale și tendința lui la ironie, care îi este atât de caracteristică? Lui Pușkin i s-a părut probabil că a avut noroc de două ori: în căsnicia sa, respingând propriile sale concepte literare și de viață, dragostea și prietenia romantică, pasiunea și datoria s-au îmbinat fericit într-un singur flux Cu toate acestea, așa cum au arătat evenimentele ulterioare, marea lui dragoste era încă luminată de o "lumânare tristă" Dragostea platoniciană presupune nu atât îndeplinirea unei îndatoriri formale conjugale, cât responsabilitatea reciprocă internă, munca spirituală, care în raport cu Pușkin însemna nevoia de a-și subordona viața vieții sale, de a-l ajuta pe Pușkin să rezolve cele mai dificile sarcini cu care se confrunta În schimb, Natalya Nikolaevna și-a făcut soțul gelos și îngrijorat în mod constant octombrie Pușkin scrie: "Zhenka, zhenka! Călătoresc pe drumuri mari, trăiesc trei luni în sălbăticia stepei, mă opresc în Moscova murdară, pe care o urăsc - pentru ce? - Pentru tine, soţie; ca sa fii linistita si sa stralucesti pentru sanatatea ta, ca este decent la varsta ta si cu frumusetea ta Salvează-mă și pe mine La necazurile nedespărțite de viața unui bărbat, nu adăugați grijile familiei, gelozia etc , etc Ca să nu mai vorbim de cocuage " (în franceză, cocuage este trădare în sens vulgar, adică am spune "a pune coarnele " - V R ) Comparând soarta lui Pușkin și Karamzin, Y Gordin scrie: "El a prevăzut multe Nu a prevăzut doar mediocritatea soției sale Ekaterina Andreevna Karamzina a fost o femeie extraordinară Ea știa cine este soțul ei Natalya Nikolaevna Pushkina era o femeie obișnuită Ea nu a înțeles niciodată cu cine a adus-o soarta împreună" [ , p - ] În această ultimă etapă a vieții, de fapt, a doua viață - dreptă și spirituală, Pușkin avea nevoie în special de sprijin, pentru că și-a asumat sarcini copleșitoare Pe de o parte, a vrut nu numai să-l reeduca pe țar, ci, în orice caz, să-l influențeze decisiv, pe de altă parte, să scrie o istorie a Rusiei care să indice o ieșire pentru toți oamenii educați "De bază Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei punctele programului său tactic i-au fost clare încă din Să-l influențeze pe suveran astfel încât să limiteze aristocrația birocratică și să propună o adevărată aristocrație, o nobilime tribală luminată, cu privilegii ereditare irevocabile, o nobilime care să reprezinte întreaga aristocrație oameni la tron si care ar limita autocratia Suveranul, sub presiunea opiniei publice, trebuie să-și limiteze propria putere Pentru a mobiliza opinia publică, este necesar să dirijam într-un mod adecvat mișcarea mentală a nobilimii ruse, să le explicăm datoria" [ , p ] În acest scop au fost scrise Boris Godunov, Călărețul de bronz, Fiica căpitanului, Istoria lui Pugaciov, se lucrează la Istoria lui Petru Ambele sarcini stabilite de Pușkin, așa cum înțelegem astăzi, erau utopice și, spre meritul lui Pușkin, a fost forțat în cele din urmă să renunțe la iluziile sale Pușkin și-a formulat aceste sarcini pentru sine în multe privințe ca un poet, dar le-a apreciat deja nerealismul ca fiind cea mai inteligentă persoană din Rusia Până în , bâjbește pentru o poziție civică mai realistă: trebuie să lucrezi nu pentru țar, ci pentru guvern, educație și iluminism, adică pentru cultura rusă Într-un articol despre Radișciov, Pușkin scrie: "Nu mi-am început însemnările pentru a măguli autoritățile, un tovarăș ales de mine, un subțire inspirator al lingușirii, dar nu pot să nu remarc că de la înscăunarea Romanovilor, din Mihail Fedorovich lui Nicolae I, guvernul nostru este întotdeauna înainte în domeniul educației și al iluminării Oamenii îl urmează mereu leneș, și uneori fără tragere de inimă" [ , p ] Dar până atunci, Alexandru Sergheevici s-a îndatorat complet, s-a încurcat în relațiile cu țarul, care și-a folosit cu îndemânare visele politice și a fost atacat de critici care se așteptau ca Pușkin să revină la fostele sale poezii romantice La începutul lunii iunie , îi scrie soţiei sale: " N-ar fi trebuit să intru în serviciu şi, şi mai rău, să mă încurc cu obligaţii financiare Dependența vieții de familie face o persoană mai morală Dependența, pe care ne-o impunem din ambiție sau din nevoie, ne umilește Acum mă privesc ca pe un sclav, cu care pot face ce vor Opalul este mai ușor decât disprețul Eu, ca și Lomonosov, nu vreau să fiu un bufon mai mic decât cel al Domnului Dumnezeu Pușkin s-a trezit la o răscruce de drumuri: nu putea și nu voia să se întoarcă, dar nu putea trăi ca înainte Probabil, în acest moment fatal pentru el, Pușkin a început să înțeleagă mai bine poziția lui Karamzin și Chaadaev, care au preferat să se distanțeze de puterea regală și au apreciat libertatea individului mai presus de orice Cu câteva luni înainte de moartea sa, Karamzin a scris: "Când Vadim Rozin Gândire și creativitate aproape de finalul activității mele, îi mulțumesc lui Dumnezeu pentru destinul meu Poate mă înșel, dar conștiința mea este în pace Draga mea Patrie nu-mi poate reproșa nimic Am fost întotdeauna gata să-l slujesc fără a-mi umili personalitatea, pentru care sunt responsabil față de aceeași Rusia" [ , p ] Yu Lotman notează că idealul social al lui Karamzin era "independența, ideea sa de fericire a fost invariabil asociată cu existența privată, cu un cerc apropiat de prieteni, cu viața de familie" [ , p ] Într-o epocă în care chiar aerul era saturat de ambiție, când o întreagă generație a repetat cuvintele lui Napoleon că "oamenii de geniu sunt meteori al căror scop este să ardă pentru a le lumina epoca", când odată cu adăugarea epitetului "nobil" ambiția a devenit inseparabilă din patriotism și lupta pentru libertate, Karamzin ar putea subscrie la cuvintele rostite de un alt poet la o sută treizeci de ani de la moartea sa: "A fi celebru este urât" [ , p ] Desigur, Pușkin nu putea crede așa, iubea faima, dar, cu toate acestea, în această perioadă a văzut deja perfect cealaltă parte a vieții publice și pericolul îmbrățișărilor "prietenoase" ale autorităților A început să se uite mai atent la poziția lui Karamzin și Chaadaev, care apărau demnitatea personalității lor, dreptul ei la libertate, ceea ce implica o distanță în raport cu puterea; numai așa, credeau acești mari oameni ai Rusiei, puteau îndeplini înaltul numire destinată lor de soartă (apropo, istoria ulterioară a Rusiei le-a confirmat pe deplin convingerea) Judecând după versurile ultimilor doi ani, Pușkin începe și el să încline spre acest lucru Nu există fericire în lume, dar există pace și voință Am visat de multă vreme la o parte de invidiat - De multă vreme, sclav obosit, am plănuit o evadare Într-o locuință îndepărtată a ostenelii și a fericirii pure Și mai departe în proză: "O, cât de curând îmi voi transfera penatele în sat - câmpuri, grădină, țărani, cărți; opere poetice - familie, dragoste etc religie, moarte Cu toate acestea, în , la care se referă aceste rânduri, iluziile lui Pușkin nu erau încă complet epuizate, el nu era încă pregătit să-și schimbe radical viața pentru a treia oară Acest lucru a fost împiedicat în primul rând de personalitatea lui, pentru care, s-ar putea presupune, lucrul ezoteric asupra sinelui (adică experiența singurătății creatoare și a se potrivi idealurilor), atât de caracteristic pentru Karamzin și Chaadaev, era neobișnuit În noiembrie , adică pe vremea când Pușkin tocmai își începea cariera, Karamzin i-a scris lui Alexandru Turgheniev: "A trăi nu înseamnă a scrie istorie, nu a scrie tragedie sau comedie: ci cum să gândești, să simți și să acționezi cel mai bine, dragoste bine , Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei a se ridica în suflet până la izvor Între ocupațiile mărunte și așa-zisele importante nu există nicio diferență; un singur impuls interior și un sentiment este important Fă ce și cum poți: iubește doar ceea ce este bine; și ce este bine - întreabă-ți conștiința" [ , p ] Poziția ezoterică a lui Karamzin este exprimată clar aici: viața adevărată este viața sufletului, ghidată de conștiință, adică de principiul transcendental, superior Dimpotrivă, Pușkin este mai mult ghidat de rațiune și rațiune În plus, așa cum am observat deja, în ciuda minții sale, lui Pușkin nu-i plăcea să reflecteze, preferând realitatea poetică (mai larg - realitatea creativității) tuturor celorlalte realități, fără a exclude realitatea propriei personalități Dar, așa cum au susținut Karamzin și Chaadaev (chiar mai devreme Socrate și Platon, și mai târziu mulți gânditori, unul dintre ultimii - M Foucault și M Mamardashvili), uitând personalitatea cuiva, munca insuficientă asupra acesteia este plină de multe probleme pentru o persoană creativă Soarta lui Pușkin pare să confirme această observație Dar, pe de altă parte, autonomia creativă extremă este și dăunătoare "În ultimii zece ani", scrie Y Lotman, "viața lui Karamzin a trecut în exterior într-un cadru idilic: o familie iubitoare, un cerc de prieteni, muncă, respect, bogăție materială mică, dar solidă - rodul muncii continue Și totuși, când citești foaie după foaie de documente, amintiri, deodată începe să respire de groază Livingul este luminat confortabil, dar ferestrele sunt întunecate Întunericul fierbe sub crusta subțire a bunăstării cotidiene Karamzin și-a construit viața în așa fel încât să trăiască fără să spere la nimic Viața fără speranță " [ , p ] Poate că idealul este acela de a stabili un echilibru (și pentru fiecare al lui) între activitățile sociale și publice și singurătatea creativă, între slujirea patriei și distanțarea de cei de la putere Se pare că Pușkin se îndrepta treptat spre asta Cu toate acestea, nu a avut timp suficient să-și găsească securitatea și să-și îndeplinească cu calm înaltul mandat Cu toate acestea, Pușkin, pacea și securitatea sunt lucruri incompatibile Să comentăm acum acest material Întrebarea pe care mi-am pus-o a fost cum să demonstrez că interpretarea mea este mai plauzibilă decât cea a altor cercetători ai vieții lui Pușkin, care, după cum știu, au petrecut de o sută de ori mai mult timp pe acest subiect Până la urmă, nu se poate admite că acțiunile lui Pușkin au fost determinate nu de considerentele pe care le subliniez, ci de altele? De exemplu, că într-o scrisoare către părinții săi despre viitoarea lui căsătorie, Pușkin era ipocrit ca un fiu, mai ales că tocmai în acel moment îi scria o scrisoare pasională lui Sobanskaya Că Pușkin nu era atât de religios (amintiți-vă de povestea lui Gavriliada), încât Vadim Rozin Gândire și creativitate asumă o muncă spirituală sau experimentează cu sinceritate viciile lor, care în ochii multora nici măcar nu erau vicii Că acțiunile sale în raport cu regele au fost determinate nu de considerente ideologice, ci au fost forțate Și așa mai departe Ca răspuns la aceasta, îmi amintesc de începutul minunatului articol al lui Marina Tsvetaeva "Pușkinul meu" "Primul lucru pe care l-am aflat despre Pușkin a fost că a fost ucis Apoi am aflat că Pușkin este poet, iar Dantes este francez Dantes îl ura pe Pușkin, pentru că el însuși nu putea scrie poezie și l-a provocat la duel, adică l-a ademenit în zăpadă și acolo l-a omorât cu un pistol în stomac Toți am fost răniți în stomac cu acest împuşcat" [ , p ] Marina nu a făcut o rezervare, iar aceasta nu este doar o metaforă - Dantes a rănit-o în stomac și ne-a rănit pe toți La fel şi eu În primul rând, nu vreau să-l dau pe Pușkin altora, celor care cred că Pușkin a trăit numai din patimi, că nu era capabil de fapte spirituale și nu s-a străduit pentru aceasta Îmi place mai mult Pușkin, în care are loc o răsturnare spirituală, care merge spre Chaadaev, a cărui viață, începând cu anii , este asemănată cu propriile sale idei înalte Ei bine, și abia atunci, după ce am acceptat acest punct de vedere în raport cu Pușkin (exact în conformitate cu sensul abordării umanitare), am început să citesc cu atenție materialul biografic al altor pușkiniști În același timp, el a încercat nu doar să-și confirme versiunea, ci și să arunce o privire critică asupra acesteia Inconștient și creativitate Freud Înțelegerea și problemele inconștientului Să încercăm mai întâi să privim inconștientul pur și simplu ca pe un fenomen, de parcă ignorând istoria lungă a înțelegerii sale teoretice, fixând doar punctele principale ale înțelegerii și intuiției sale Inconștientul este în primul rând absența conștiinței și a tot ceea ce este legat de aceasta De exemplu, spunem "și-a pierdut cunoștința", "este într-o stare inconștientă", "nu și-a dat seama ce face, prin urmare a ucis", etc Rețineți că, în primul rând, pentru a fi inconștient, nu sunt necesare eforturi speciale, aceasta se întâmplă de la sine, spre deosebire, de exemplu, de eforturile care vizează menținerea conștiinței ("și-a adunat toate puterile ca să nu-și piardă cunoștința") În al doilea rând, dacă conștiința este oprită (afect emoțional, intoxicație puternică cu alcool, visare etc ), o persoană se află în realitate, unde categoriile morale și alte norme și interdicții culturale încetează să funcționeze În consecință, inconștientul este o stare naturală - o dată, și neutră din punct de vedere moral - două Dimpotrivă, conștiința Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Înțelegem nu numai ca naturală, involuntară, ci ca artificială, arbitrară (este necesar să realizăm, să înțelegem, să înțelegem ceva), și, de asemenea, ca o stare, într-o măsură sau alta, care implică acțiunea rațiunii și a moralității Mai mult, în Evul Mediu, conștiința și conștiința erau desemnate printr-un singur cuvânt - "conscientia", iar inconștientul era înțeles ca necredința în Dumnezeu În vremurile moderne, aceste fenomene s-au separat și au început să fie desemnate prin cuvinte diferite, dar, cu toate acestea, rămășița unei atitudini semnificative, rezonabile față de realitate a fost păstrată în conceptul de conștiință Dar inconștientul este înțeles și ca inconștient Așadar, de multe ori nu realizăm că evenimentele care ni se întâmplă se datorează anumitor circumstanțe, că de fapt nu ne comportăm așa cum ne gândim la asta, nu suntem conștienți de multe dintre acțiunile noastre (de exemplu, adesea nu ne comportăm realizăm că acționăm automat sau ni se arată că nu suntem conștienți de unele dintre acțiunile noastre) Este echivalentă lipsa de conștiință și lipsa de conștientizare a ceva? Dacă nu, care este legătura aici și există una? Să ne amintim acum teoriile psihologice ale inconștientului Potrivit lui Freud, inconștientul, dacă vorbim despre primul său concept, este o instanță a psihicului, interpretată biologic (pulsiuni sexuale care pot fi realizate numai după depășirea cenzurii și trecerea în conștiință); într-o concepție ulterioară, inconștientul este instanța "Ea", reflectată și prezentă în celelalte două instanțe "Inconștientul, la Freud", scrie N S în New Philosophical Encyclopedia Avtonomov, - este fixat în cadrul a două scheme ale muncii psihicului În primul caz (în cadrul "primului subiect"), inconștientul (în principiu, inconștient și neverbalizat) se opune conștiinței și preconștiinței (potențial verbalizate și conștiente) În al doilea caz (în cadrul "al doilea subiect", începând cu anii ), inconștientul apare în primul rând nu ca obiect sau loc (adică o instanță a psihicului - V R ), ci ca un atribut, și nu se mai referă la o anumită instanță (sau substanță), ci la trei niveluri diferite de organizare mentală - Eu, Ea, Super-Eu În același timp, este moștenitorul pulsiunilor arhaice, sexuale și agresive; Supraeul este purtător de tabuuri familiale învățate care dau naștere la sentimente de frică, vinovăție și datorie; Sunt mediatorul și coordonatorul între aceste două presiuni, căutând să aduc la viață "principiul realității" Inconștientul este și în ego și cu atât mai mult în supraeu, dar principalul purtător al inconștientului este acesta" [ , p ] Lucrările lui Freud au contribuit la faptul că, în primul rând, inconștientul a început să fie înțeles ca o entitate independentă în om (ca și cum al doilea om elementar acționează împotriva conștiinței Vadim Rozin Gândire și creativitate în al doilea rând, că inconștientul, mai ales sub influența primului concept, a început să fie considerat drept principalul motiv al comportamentului uman (trebuie spus că "al doilea subiect" depășind parțial acest punct de vedere a avut un impact mult mai mic asupra public cititor, decât "întâi") Deci, în locul conștiinței, considerată anterior ca motor și mecanism al comportamentului, Freud pune inconștientul Întrebarea este de ce? A doua întrebare Cum să explic că mulți psihologi nu au fost mulțumiți de explicația freudiană a inconștientului și au oferit interpretări socio-psihologice sau pur sociologice ale inconștientului (Jung, Adler, Horney, Sullivan, Klein etc )? Critica psihanalizei care s-a desfășurat după anii și , în special, îndoielile cu privire la autenticitatea structurilor psihicului identificate de Freud, a determinat pe cineva să ridice problema naturii inconștientului până la sfârșitul secolului al XX-lea Rezumând rezultatele discuției acestei probleme, N Avtonomova scrie următoarele: "Cum să găsim un loc pentru cunoașterea inconștientului care ar fi în afara lui (permițând astfel speranța pentru obiectivitate) și în interiorul lui (pentru a nu fi străin la el)? Într-adevăr, dacă conștiința efectuează selecția și nu permite ceva în sine, înseamnă că nu mai are de-a face cu inconștientul, ci cu altceva Iar dacă inconștientul împinge ceva din sine, înseamnă că este deja capabil să recunoască și, în sensul cel mai larg al cuvântului, să fie conștient" [ , p ] Cu alte cuvinte, întrebarea este dacă inconștientul nu este un epifenomen, poate că nu există inconștient, deși, desigur, există o reprezentare a inconștientului și un mod de a explica psihicul care îi corespunde? În acest din urmă caz, este necesar să înțelegem ce rol joacă aceste reprezentări și metoda Pentru a înțelege mai bine toate acestea, să luăm în considerare mai întâi reconstrucția creativității și vederilor lui Freud Conceptul de "inconștient" în opera lui Freud Se știe că tânărul Freud era orientat către științele naturii și, în special, către fiziologie În același timp, s-a concentrat pe activități practice Freud și-a început cariera științifică la Viena, la Institutul Fiziologic Brücke (de unde a împrumutat idei și atitudini fizice, chimice și energetice), apoi a lucrat cu I Breuer, un medic care a aplicat cu succes hipnoza și metodele pitagorice de tratare a sufletului " arta de a-și înțelege experiențele " Hipnoza, potrivit lui Breuer, a făcut posibil să conducă pacientul prin conștientizarea traumei pe care a primit-o și să experimenteze catharsisul necesar recuperării Este probabil ca Freud să împrumute o altă orientare valorică de la Breuer Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei țiune - istoria artei (ideea de catharsis, o tendință de a analiza glume, jocuri de cuvinte, lapune) Freud a colaborat și cu psihiatrii Charcot și Janet (cea din urmă era și psiholog) (vezi [ , pp - ]) Deși Freud a început să lucreze ca neuropatolog, s-a ocupat de pacienți care nu sufereau de tulburări pur nervoase, ci de tulburări neuropsihiatrice (isterie, tulburări ale diferitelor funcții mentale) Prin urmare, în curând se mută pe postul de psihoterapeut În același timp, el rămâne în postura de om de știință Ca om de știință, Freud a înclinat inițial către fiziologia pură (în acest sens, a fost realizată una dintre primele sale lucrări, Proiectul) Apoi trece la poziția de "fizicism biologic", folosind pe scară largă metalimbajul fizicii - conceptele de "energie", "determinare", "interacțiune", "forță", "rezistență", "mișcare" Dar Freud regândește aceste concepte în cadrul ontologiei biologice și psihologice Freud folosește și concepte filozofice orientate psihologic, din care preia idei despre "conștiință", "viață mentală", "inconștient" etc La prima etapă a muncii sale, în perioada de lucru în comun cu Breuer Freud acționează în principal ca terapeut, adică încearcă diferite metode de tratament: observă comportamentul pacienților, încearcă să înțeleagă cauzele bolii Activitatea sa este un fel de artă (în sensul antic): caută și descoperă metode eficiente de tratament Dar, în același timp, Freud primește cunoștințe și idei ontologice care îi permit să înțeleagă și să justifice metodele și tehnicile de tratament descoperite de el împreună cu Breuer (s-au rezumat la hipnoză și provocându-l pe pacientul în această stare să-și dea seama de experiențele sale traumatice) În cursul unor astfel de căutări, Freud fixează legătura dintre stările morbide ale pacientului și afirmațiile sale sub hipnoză și vede că dacă aceste afirmații sunt evocate, atunci pacientul este parțial sau complet vindecat [Vezi: ] Această perioadă a operei lui Freud include și o poveste ("Istoria bolii lui Fraulein Elisabeth von R ") Acest caz de boală și ajutor psihoterapeutic, descris de Freud și publicat în Eseuri despre isterie împreună cu I Breuer (Vezi [ ; ]), este interesant pentru că aici Freud nu a ajuns încă la schema sa binecunoscută de instanțe psihic (conștiință, inconștient, preconștient) și, prin urmare, acționează mai mult în conformitate cu natura psihicului uman și însăși ideea de asistență psihologică "În toamna anului ", scrie Z Freud, "un coleg mi-a cerut să examinez o anumită domnișoară care se plângea de dureri la picioare de mai bine de doi ani și nu putea merge bine El a mai adăugat că Vadim Rozin Gândire și creativitate acest caz se topește cu isteria, deși nu prezintă semnele obișnuite de nevroză El a spus că este familiar cu această familie și știa că ultimii ani i-au adus multă tristețe și puțină bucurie Mai întâi, tatăl pacientei a murit, apoi mama ei a suferit o intervenție chirurgicală majoră la ochi și, la scurt timp, sora ei căsătorită a murit după naștere din cauza unei boli cronice de inimă În toate aceste necazuri, cea mai mare parte a îngrijirii bolnavilor a căzut pe umerii pacientului nostru" [ , p ] După metodele fiziologice obișnuite de tratament (masaj, electrofiziologie), care au dat puțin, Freud a sugerat pacientului să încerce metoda cathartică a lui I Breuer Această metodă a presupus, în primul rând, identificarea unei situații care în trecut a dus la traume psihice și, în al doilea rând, reacția afectelor asociate cu experiența acestei situații "Eu", scrie Freud, "am decis să pun înaintea "conștiinței extinse" a pacientului întrebarea directă cu ce impresie mentală a fost asociată pentru prima dată apariția durerii la nivelul picioarelor În acest scop, mi-am propus să pun pacientul într-o stare de hipnoză profundă Dar, din păcate, nu m-am putut abține să nu văd că eforturile mele intenționate eșuau: conștiința pacientului a rămas în aceeași stare ca la momentul narațiunii ei M-am bucurat fie și numai pentru că de data aceasta nu mi-a spus pe un ton triumfător: "Vezi, nu dorm, nu sunt hipnotic" În acest impas, mi-a venit ideea de a recurge la metoda de presiune cu palma mâinii pe capul pacientului, originea căreia am descris-o în detaliu în istoria domnișoarei Lucy L-am aplicat solicitând pacientului să-mi spună sincer despre tot ce i-a apărut în fața ochiului interior în momentul presiunii sau care i-a apărut în memorie A tăcut multă vreme, apoi, la cererea mea insistentă, a mărturisit că se gândește la o seară când un oarecare tânăr a văzut-o acasă dintre oaspeți, la conversația pe care au avut-o și la sentimentele cu care s-a întors în patul tatălui ei bolnav Seara aceea, de care și-a amintit la început, a fost doar culmea sentimentelor ei; dar nici atunci nu s-a ajuns la o explicație între ei Niciodată până atunci ea nu mai experimentase pentru el sentimente atât de calde ca în timpul acestei plimbări Dar când, într-o stare de fericire, a venit târziu acasă, a constatat că starea tatălui ei s-a deteriorat considerabil și a început să-și reproșeze crunt că a petrecut atât de mult timp pentru propriile plăceri A fost ultima dată când și-a lăsat singur tatăl bolnav pentru toată seara Și-a văzut rar prietena de acum înainte După moartea tatălui ei, el părea să țină la distanță din respect pentru durerea ei, iar apoi viața lui a luat o altă cale Treptat a trebuit să se obișnuiască Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei la ideea că interesul lui pentru ea fusese dat deoparte de alte impresii și că de acum înainte era pierdut pentru ea Acest eșec cu prima ei dragoste îi provoca durere de fiecare dată când se gândea la el Astfel, această relație și punctul culminant al ei în scena descrisă mai sus a fost materialul în care am putut căuta cauza primelor dureri isterice Contrastul dintre sentimentul de beatitudine supremă, pe care și-a permis apoi să-l experimenteze, și suferința tatălui ei, cu care s-a confruntat acasă, a dat naștere unui conflict, a unei situații de incompatibilitate Rezolvarea conflictului a fost deplasarea gândurilor erotice din asociere, iar afectul asociat acestora a fost folosit pentru a intensifica (sau o nouă manifestare) durerea corporală care a avut loc în același timp (sau cu puțin timp înainte)" [ , p - ] "După ce", scrie Freud, "motivul primei conversii a fost descoperit, a început o a doua perioadă de tratament fructuoasă În această perioadă de "reacție", starea somatică și psihică a pacientului s-a îmbunătățit atât de semnificativ, încât am pretins doar pe jumătate în glumă că îndepărtez de fiecare dată o anumită cantitate de motive morbide, iar când se termina curățarea completă, ea își va reveni Curând a ajuns la punctul în care de cele mai multe ori nu a simțit durere, s-a forțat să se miște mult, să meargă și a abandonat fosta ei izolare " [ , p - ] Cu toate acestea, deși starea lui Elisabeth von R s-a îmbunătățit în mod clar, "dar", după cum scrie Z Freud, "durerile nu au dispărut și au apărut din când în când cu aceeași forță Succesul incomplet al tratamentului a corespuns cu caracterul incomplet al analizei; Încă nu știam exact cu ce moment și cu ce mecanism se leagă originea lor În procesul de reluare a diferitelor episoade din a doua perioadă de tratament și ca urmare a observării reticenței pacientului de a vorbi despre ele, am avut o anumită suspiciune; totuși, am ezitat să acționez pe baza ei Cazul a decis cazul Odată, în timp ce lucram cu un pacient, am auzit pașii unui bărbat în camera alăturată și o voce plăcută a pus o întrebare În urma acesteia, pacienta mea s-a ridicat, cerându-mi să opresc munca pentru ziua respectivă: a auzit că a venit cumnatul ei și a întrebat-o Până în acest moment, ea nu a simțit nicio durere, dar după ce am fost întrerupți, fața și mersul ei au trădat că durerea puternică a apărut brusc Suspiciunea mea a crescut și am decis în cele din urmă să grăbesc explicația finală Așa că am întrebat pacientul despre circumstanțele și cauzele primei apariții a durerii Ca răspuns, ea a apelat la amintirile unei vacanțe de vară în stațiune înainte de călătoria la Gastein și au apărut din nou scene care nu fuseseră complet rezolvate Ea este la Vadim Rozin Gândire și creativitate și-a amintit de starea ei de spirit din acel moment, de oboseala extremă cauzată de anxietatea pentru vederea mamei și de grijile legate de îngrijirea ei în timpul operației; Mi-am amintit de disperarea că o fată singură ca ea nu se putea bucura de viață sau nu putea realiza ceva în ea Până acum i se păruse suficient de puternică pentru a se descurca fără ajutorul unui bărbat; acum era cuprinsă de un sentiment de slăbiciune feminină, de o dorință de iubire, din care, așa cum o exprima ea, se putea dezgheța firea ei înghețată Pe fundalul unei asemenea dispoziții, căsătoria fericită a celei de-a doua surori a făcut-o o impresie profundă asupra ei - cât de emoționant are grijă de sora ei, cum se înțeleg la prima vedere, cât de siguri sunt asigurați unul pentru celălalt Deveni din ce în ce mai clar ce obiect se învârte în jurul poveștii, dar părea că pacientul, cufundat în amintiri dureros de dulci, nu observa ce fel de explicație se apropie totul Totul indica că așa era, și nu altfel Fata i-a oferit ginerelui ei sentimentul ei tandru, căruia i se opune întreaga ei esență morală Trebuia să scape de conștientizarea adevărului insuportabil că îl iubea pe soțul surorii sale și, în acest scop, s-a rănit fizic În acele momente în care acest adevăr a devenit evident pentru conștiința ei: la plimbările cu el, fanteziile de dimineață, la scăldat, în fața patului surorii ei pe moarte, au apărut durerile ca urmare a unei transformări reușite în sfera somatică În momentul în care am început tratamentul, complexul de idei asociat cu sentimentul care o cuprinsese era deja complet izolat de conștiința ei Cred că altfel nu ar fi fost niciodată de acord cu un astfel de tratament; rezistența pe care a manifestat-o în mod repetat împotriva reproducerii scenelor direct legate de traumă corespundea de fapt cu energia cheltuită în a forța ideea insuportabilă din legătura asociativă Cu toate acestea, terapeutul a căzut acum în vremuri grele Efectul readucerii în conștiință a ideii reprimate a fost copleșitor pentru biata fată - Deci ești îndrăgostit de ginerele tău de multă vreme, am spus sec Elizabeth a țipat tare și s-a plâns imediat de dureri groaznice A mai făcut o încercare disperată de a evita o explicație: ei spun, nu este adevărat, am inspirat-o, asta nu se putea, nu este capabilă de o asemenea răutate, nu s-ar ierta niciodată pentru asta Nu a fost deloc greu să-i demonstrez că propriile ei afirmații nu puteau fi interpretate altfel; dar rezistența a continuat destul de mult, până când cele două argumente ale mele consolatoare - că, se spune, nu poți fi responsabil pentru sentimentele tale și că boala ei în sine este o convingere Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei dovada purității ei morale - nu a avut asupra ei efectul dorit Această reacție i-a făcut bine; Am putut să-i aduc și mai multă ușurare dând dovadă de un interes prietenesc față de starea de lucruri din prezent" [ , p - ; , p - ] Deplasându-se pe drumul bâjbâit, adică lăsând pacientul să-și amintească, să realizeze și să experimenteze dragostea reprimată pentru ginerele său, Freud a obținut treptat o vindecare aproape completă pentru pacientul său Să analizăm acest caz Cum înțelege Freud ce este o situație "traumatică"? Din punctul său de vedere, acesta este un conflict de sentimente opuse inconștiente și nereacționate (de regulă, cum ar fi dragostea pentru persoana iubită și experiența datoriei, responsabilității etc ), conducând la izolarea "ideilor insuportabile" Cum a putut să apară izolarea unui anumit grup de idei, se întreabă Freud, analizând cazul tratamentului unuia dintre pacienții săi, Elisabeth von R ? "La această întrebare se poate răspunde", scrie el, "luând în considerare două fapte despre care putem judeca cu deplină certitudine, și anume: ( ) odată cu formarea acestui grup izolat de idei, au apărut dureri isterice și ( ) pacientul a exercitat o rezistență puternică la orice încercare de a stabili o legătură între acest grup izolat și alte componente semnificative ale conștiinței; când a reușit în sfârșit să stabilească această conexiune, a experimentat dureri mentale severe Conștiința nu poate prezice exact când va apărea o idee insuportabilă Ideea insuportabilă este exclusă și formează un grup psihic izolat împreună cu tot ce este legat de ea Dar inițial trebuia reprezentat în conștiință, intrând în fluxul principal de gânduri, altfel nu ar fi existat un conflict care să fie cauza unei astfel de excepții Aceste momente le considerăm "traumatice"; atunci are loc convertirea, ale cărei rezultate sunt o scindare a conștiinței și un simptom isteric" [ , p - , , ] Probabil, dat fiind cazul Elisabeth von R , care nu a putut fi adormită, antipatia lui Freud pentru hipnoză, pe care o consideră "mijloace capricioase și mistice" (vezi [ ]), a dispărut Prin urmare, Freud încearcă să găsească alte modalități de a provoca pacientul să devină conștient de experiențele sale El atrage atenția asupra afirmației lui Bernheim că există o anumită relație reziduală între stările hipnotice și de veghe și caută tehnici de detectare a "enunțurilor cheie" la pacienții trezi care indică psihotraumă Șansa îl îndeamnă la metoda "asocierii libere" Freud începe să ceară pacienților, ca răspuns la Vadim Rozin Gândire și creativitate orice cuvânt a produs în mod liber orice alte cuvinte care le-au venit în minte, "oricât de ciudate li s-ar părea aceste asociații" [ , p ] În aceeași perioadă, Freud descrie fenomenul "rezistenței", adică lipsa de dorință a pacienților de a-și aminti sau de a fi conștienți de scene și conflicte care au dus la traume psihice Aprofundând înțelegerea a ceea ce s-a întâmplat în acest caz cu o persoană, Freud pictează o astfel de imagine Dacă afectul "suprimat" ("ciupit", "opus") nu găsește o ieșire normală, naturală (nu poate fi realizată), acesta este întârziat, ducând la "surse de excitație constantă" sau "trecerea în inervații corporale neobișnuite" ( leziuni somatice) Asemenea stări ale psihicului, când condițiile pentru eliberarea normală a afectelor sunt încălcate și acestea sunt întârziate, ciupite, Freud numește stări "hipnoide" ale sufletului, deoarece o persoană nu știe nimic despre adevăratele surse de ciupire și traumă Conștientizarea pacientului asupra propriilor experiențe traumatice (catharsis) este considerată în acest caz ca o forță care eliberează afecte "reprimate", "ciupite" [ ] Ideile și cunoștințele pe care Freud le formulează aici s-au format sub influența a cel puțin doi factori: realizarea valorilor fiziciste și atitudinilor filozofice și psihologice În ontologia fiziciană, ideea de "interacțiune" era centrală: s-a bazat pe două obiecte independente (două "afecte", "experiențe", două "grupări mentale") și forțele de interacțiune care acționează între ele ("rezistență" , "repulsie") În ontologia filozofică și psihologică, fiecare dintre aceste obiecte (grupări mentale) a fost interpretat ca a doua și a treia "personalitate" independentă dintr-o persoană; în consecință, forțele de interacțiune au fost regândite ca un "conflict" a două personalități, "uitare", rezistență a uneia dintre ele "Datorită studiului fenomenelor hipnotice", scrie Freud, "ne-am obișnuit cu o înțelegere care la început ni s-a părut extrem de străină, și anume că la același individ sunt posibile mai multe grupări mentale, care pot exista într-un singur individ destul de mult independent unul de celălalt , s-ar putea să nu știe nimic unul despre celălalt și care, schimbând conștiința, se desprind unul de celălalt Dacă, odată cu o astfel de scindare a personalității, conștiința este în mod constant inerentă uneia dintre personalități, atunci aceasta din urmă se numește o stare de spirit conștientă, iar persoana separată de ea este numită inconștient avem un exemplu excelent al influența pe care o stare conștientă o poate experimenta din inconștient"[ , p ] Pe de o parte, grupările mentale (personalitățile) sunt înțelese într-un mod complet fizicist (se desprind spontan sau Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei sub influența forțelor unul altuia), pe de altă parte, acești indivizi acționează ca subiecți independenți (nu știu nimic unul despre celălalt, se "spun", "interzic", "se înșală" unul pe altul) În plus, ambele aceste grupări mentale (personalități) operează în câmpul conștiinței ("schimbarea ei") În același timp, grupările mentale, sau personalitățile, ale pacientului sunt înțelese de Freud ca capabile de "enunț", purtând un anumit sens, conținut, pe care psihoterapeutul încearcă să le înțeleagă În ansamblu, cunoștințele și reprezentările obiectului obținute de Freud în această etapă pot fi numite "psihotehnice": ele au fost obținute ca urmare a obiectivizării și schematizării procedeelor psihoterapeutice pe care Freud le-a găsit în comunicarea cu pacienții săi; astfel de scheme și cunoștințe psihotehnice au făcut posibilă înțelegerea și explicarea atât a manifestărilor activității mentale a pacientului, cât și de ce ajută hipnoza sau metoda "asociației libere" Deși "materialul de construcție" și "construcțiile" au fost preluate de Freud din ontologiile științifice (metalimbajele fizicii, biologiei, psihologiei), planul de "asamblare" a unor astfel de scheme psihotehnice și cunoștințe empirice a fost obținut în cursul obiectivizării și schematizarea practicii psihoterapeutice Este important ca acesta să includă nu numai relații observate empiric (fenomenul rezistenței, legătura hipnozei sau metoda "asocierii libere" cu schimbarea stării pacientului etc ), ci și diverse afirmații ale pacientului că psihoterapeutul trebuia să înțeleagă Pe de altă parte, schemele și cunoștințele psihotehnice au fost obținute nu numai în prelucrarea relațiilor observate în practica psihoterapeutică, ci și a priori, bazate pe ontologie fizicistă și psihologică În etapa următoare, Freud, bazându-se pe scheme și cunoștințe psihotehnice, construiește o schemă binecunoscută a psihicului, care conține trei instanțe (conștient, preconștient și inconștient) Această schemă este deja, fără îndoială, un obiect ideal al științei psihologice: este ruptă din materialul empiric și este legată de o realitate specială - psihicul uman ca atare Atât elementele (instanțele) psihicului, cât și conexiunile lor (conflictul dintre conștient și inconștient, relația de refulare, precum și apariția structurilor reprimate în conștiință) sunt constructive Deși afișează, descriu trăsăturile schemelor psihotehnice și cunoștințelor obținute în prima etapă, cu toate acestea, schema instanțelor psihicului este precis concepută, construită ca mecanism și, ceea ce este esențial, atribuită unei realități speciale Natura unei astfel de realități nu este simplă: este natura forțelor și tiparelor biologice și mentale (natura sexuală a inconștientului, conștiința etc ), natura culturii (conflictul uman) Vadim Rozin Gândire și creativitate și societate, cenzura conștiinței asupra inconștientului cu ajutorul unei instanțe preconștiente), natura, amintind de fizic (baza energetică a forțelor sexuale, interacțiunea conștientului și inconștientului, forțele deplasării, mișcarea inconștientului) structuri) De ce Freud nu era mulțumit de schemele și cunoștințele psihotehnice? În primul rând, el a încercat să determine natura afectelor "ciupite" ("smulse") pentru a ști după ce semne ale comportamentului pacientului sau afirmațiile sale ar trebui să se ghideze psihoterapeutul pentru a pune diagnosticul corect și în continuare tratament În al doilea rând, Freud a căutat să creeze o explicație a tuturor fenomenelor pe care le-a observat după un model științific natural: să construiască un obiect ideal, să imite complet funcționarea și comportamentul obiectului pe el (adică să stabilească un mecanism), să explicați, după logica mecanismului construit, toate fenomenele observate în practica psihoterapeutică (au fost exprimate în cunoștințe și scheme psihotehnice) Aparent, ideea centrală pusă de Freud la baza unui astfel de mecanism (un obiect ideal) a fost ideea unor personalități conflictuale independente (grupări mentale) care interacționează într-o persoană, care în noua schemă se transformă în instanțe ale psihicului A doua idee despre natura acestui mecanism a fost obținută din încrucișarea ideii de catharsis și a faptului de rezistență Freud ajunge la concluzia că, dacă o anumită experiență (grupare mentală) nu este trăită, nu este elaborată (nu reacționează), deoarece contrazice normele culturale ale conștiinței, ea părăsește conștiința, este uitată și, în același timp, interferează cu mentalul în curs de desfășurare activitate Pentru a elimina această piedică (înlăturarea traumei psihice), este necesar să trăiești o astfel de experiență într-o anumită formă, să o treci prin conștiință Ideea unui conflict între cultură și societate, o personalitate într-o persoană cu alta, a fost parțial constructivă, parțial empirică Combinând și obiectivând toate aceste reprezentări și idei, Freud introduce conceptele de inconștient și cenzură (a fost furnizată de instanța preconștientă), precum și ideea de represiune Ce este "inconștientul" în această etapă de construire a unui obiect ideal? Pe de o parte, este zona psihicului în care operează personalitatea "ciupită" (reprimată), despre care persoana însăși nu știe nimic, despre care nu este conștientă Cu această "personalitate" ciudată s-au ocupat Breuer și Freud când l-au pus pe pacient în hipnoză și l-au întrebat despre trauma inițială Pe de altă parte, inconștientul este aceeași persoană (grupare sufletească) în conflict cu o altă persoană (este identificat Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei cu conștiința obișnuită) și în același timp străduindu-se pentru ea, pentru că numai așa se poate realiza pe sine Interpretarea instanțelor psihicului nu numai ca componente, subsisteme și forțe speciale (dorința de realizare, interzicere, reprimare), ci și ca personalități independente i-a permis lui Freud să considere conținuturile corespunzătoare ale instanțelor ca enunțuri, texte speciale În acest sens, toate fenomenele mentale au primit o dublă interpretare în construcția teoretică a lui Freud: ca forțe și esențe speciale conflictuale (dorințe, pulsiuni) și ca gânduri, afirmații care trebuiau înțelese și descifrate în mod adecvat Ultimul moment a fost determinat de acțiunea de cenzură: Freud a presupus că inconștientul ca persoană, pentru a se realiza, este obligat să trișeze, să-și mascheze adevăratele gânduri și dorințe Așadar, pătrunzând în conștiință (când efectul cenzurii slăbește), inconștientul se realizează, ca să spunem așa, sub forma unei alte ființe: se exprimă în limbajul esopian; în ceea ce privește fenomenalul, apare în conștiință ca un alt fenomen, nu asemănător cu el însuși În consecință, sarcina de a analiza conștiința apare pentru a depăși mascarea, descifrarea și interpretarea imaginilor și afirmațiilor pentru a înțelege ce structuri inconștiente se străduiesc spre realizare "Gândurile ascunse cele mai apropiate", scrie Freud, "descoperite prin analiză, ne lovesc cu aspectul lor neobișnuit: ele nu ne apar în formele verbale sobre pe care le folosește de obicei gândirea noastră, ci mai degrabă prin comparații și metafore" [ , p ] Totuși, o astfel de formulare a întrebării este deja pur umanitară: presupune comunicarea cercetătorului cu obiectul studiat, necesitatea înțelegerii acestui obiect, posibilitatea de a introduce propria înțelegere și reflecție în obiectul studiat etc Exact asta face Freud, introducând în obiectul pe care îl studiază (psihicul uman) propria sa înțelegere valorică a relațiilor conflictuale dintre cultură și om Traducând această înțelegere în structura obiectului studiat, Freud atribuie relații conflictuale interacțiunii conștiinței cu inconștientul (relația de refulare), precum și instanței preconștiente cu inconștientul (relația de cenzură) Și din nou, conflictul dintre instanțe ale psihicului este interpretat de Freud în două moduri: ca interacțiune a forțelor mentale speciale și ca declarații ale unor instanțe despre altele De exemplu, Freud spune că psihicul are un "element de demonism", conform căruia relația dintre instanțe inconștiente și conștiente este de așa natură încât "parcă o persoană, care este dependentă de alta, ar vrea să spună ceva că aceasta din urmă este neplăcut de ascultat" [ , p ] Vadim Rozin Gândire și creativitate Mai trebuie remarcat un punct important: la etapa dată de construire a obiectului ideal, orice dorințe și înclinații reprimate ar putea fi inconștiente în conținut, atâta timp cât satisfac cerințele conflictului și conștiința ar putea fi interpretată ca o condiție pentru realizarea inconștientul Definirea și decodificarea pulsiunilor inconștiente au depins în primul rând de arta psihoterapeutului A fost necesar să se trimită și să analizeze un număr mare de cazuri din viața pacientului înainte ca psihoterapeutul să reușească să găsească situația care a provocat tulburarea psihică În același timp, medicul nu putea fi complet sigur că "veriga" pe care a găsit-o era tocmai cea care i-ar permite să elimine întregul lanț de tulburări din psihicul și corpul pacientului care au urmat După ce a construit un obiect ideal (un model al psihicului sub forma a trei instanțe), Freud procedează apoi destul de științific El reduce la acest obiect ideal toate cazurile noi care s-ar putea reduce la el: fenomenele viselor, inteligența, alunecări ale limbii, alunecării limbii, creativitatea artistică și așa mai departe [ ; ] De exemplu, visele, după Freud, sunt pătrunderea în conștiință a dorințelor și pulsiunilor inconștiente reprimate în starea de veghe și mascate (care este asociată cu slăbirea cenzurii în somn) "Cea mai mare parte a muncii visului este de a crea aceste gânduri - adesea foarte spirituale, dar adesea și încordate (deghizate simbolic) intermediare; acestea din urmă, plecând de la tabloul general al viselor, se extind până la gândurile ascunse în vis, care sunt diferite ca formă și conținut și apar doar în analiza viselor" [ , p ] Potrivit lui Freud, sarcina centrală a psihologiei viselor este să pătrundă în gândurile ascunse, deghizate, exprimate simbolic și metaforic în vise Pentru a face acest lucru, el, pe de o parte, descrie fenomenologia viselor ("condensarea" imaginilor în perioada viselor, "reevaluarea valorilor mentale", "construcția situațiilor", etc , vezi [ ]); pe de altă parte, el corelează aceste fenomene de vis cu diverse cazuri de dorințe și pulsiuni inconștiente reprimate În același timp, Freud reușește să restrângă oarecum câmpul de căutare a structurilor inconștiente reprimate (adică să normalizeze într-o oarecare măsură arta interpretării), întrucât găsește o serie de principii care reglementează procesul de simbolizare și metaforizare De exemplu, simbolizarea și metaforizarea, după Freud, pot fi definite prin: "o schimbare a logicii" (de obicei la "logica viselor", "logica umorului", etc ), "schimbarea a două sau trei imagini diferite într-una", etc Construcția inconștientului încă nu i-a permis lui Freud să restrângă fără ambiguitate câmpul de căutare a traumei psihice, pentru care el tinde cu siguranță, deoarece este ghidat de fizician Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei idealul științei și căutarea mecanismului psihicului Apoi Freud face un alt pas cardinal: își transformă construcția teoretică într-un mecanism complet Pentru a înlătura ambiguitatea și incertitudinea în căutarea structurilor inconștiente (dorințe reprimate, pulsiuni), Freud atribuie acestor structuri un sens strict definit, și anume, le interpretează ca pulsiuni sexuale (instincte), le raportează la copilărie și tipologizează ei pe baza unor idei mitologice Alegerea sexualității ca sens al inconștientului a fost parțial accidentală (aluzie a lui Charcot), dar parțial a oferit o soluție la problemele lui Freud În primul rând, sexualitatea era ușor de interpretat energetic, astfel obiectul ideal (psihicul) și-a găsit locul în natură, înțeles într-un mod fizicist În al doilea rând, același obiect ar putea fi interpretat în termeni valorici și culturali (ca pulsiuni care sunt în conflict cu normele culturii), adică atribuite naturii, deja înțeleasă ca cultură În al treilea rând, Freud a primit o regulă clară de descifrare (interpretare) a fenomenelor de conștiință care îl interesau: isterie, vise, scăpări, umor etc Acum trebuiau reduse la pulsiuni sexuale reprimate în inconștient Atribuirea conflictelor copilăriei, pe de o parte, a restrâns drastic aria posibilelor situații traumatice și, în consecință, timpul de căutare a acestora, pe de altă parte, a făcut posibilă reducerea rezistenței clientului cu un ordin de mărime Într-adevăr, adultul rezistă de obicei interpretărilor actuale ale bolii cu care nu este de acord, indiferent de motiv Cu toate acestea, ce sa întâmplat exact cu el în copilărie, adesea nu își amintește sau își amintește vag Prin urmare, este mai ușor de acceptat chiar și interpretări foarte dubioase ale evenimentelor dacă se argumentează că acestea din urmă au avut loc în copilărie În cele din urmă, reducerea tuturor conflictelor copiilor la complexele Oedip sau Electra i-a permis lui Freud, în primul rând, să restrângă și mai mult aria situațiilor potențiale traumatice și, în al doilea rând, să le dea semnificații operaționale clare asociate cu principalele relații deja identificate (conflict, rezistență, sexualitate) După ce a făcut toate aceste informații și simplificare (așa arată lucrurile în reconstrucția noastră; Freud însuși, desigur, era sigur că se îndrepta către o înțelegere a naturii psihicului), creatorul psihanalizei face ultimul pas El construiește psihicul ca un obiect ideal Inconștientul este acum energie și instincte sexuale Inconștientul este procesul mental de bază; faptul că energia sexuală și instinctele nu sunt realizate se retrage la Vadim Rozin Gândire și creativitate al doilea plan devine unul dintre momente Conștiința nu este acum atât conștiință, cât o condiție necesară pentru realizarea inconștientului Preconștientul sau cenzura stă în calea realizării inconștientului Pe de o parte, această instanță a psihicului funcționează ca un filtru, pe de altă parte, ca o forță activă, ca rezistență Relația dintre inconștient și preconștient seamănă cu interacțiunea forțelor opuse Bineînțeles că toate aceste relații și însăși construcția psihicului ca obiect ideal nu au fost obținute imediat, a fost necesar să se revină la situația inițială (ajutarea pacientului și explicarea a ceea ce se întâmplă) și recoordonarea unor elemente ale construcției cu alții Cu toate acestea, cred că logica generală a fost tocmai asta Dacă Freud a gândit ca Galileo, atunci următorul pas în activitatea sa ar fi să pună la punct un experiment care să facă posibilă stabilirea unei corespondențe între stratul obiectelor ideale și stratul celor reale Cu toate acestea, Freud, în ciuda viziunii sale fiziciste asupra lumii, gândește mai degrabă pe un plan umanitar, unde o astfel de corespondență se stabilește nu în experiment, ci imediat la punctul de plecare al studiului, datorită atitudinii valorice față de practica în sine Freud de la bun început pornește de la conceptul de conflict între individ și societate și parțial între medic și pacient (fenomenul rezistenței); el creează astfel de interpretări ale fenomenelor conștiinței pacientului și îl conduce să-și realizeze problemele în așa fel încât să corespundă pe deplin ideilor lui Freud despre structura psihicului Se pare că ideile teoretice sprijină și ghidează practica, iar practica - idei teoretice Și dezvoltarea ulterioară a învățăturilor lui Freud se încadrează bine atât în cadrul științelor naturale, cât și al cunoștințelor umanitare Extinderea obiectului ideal (modelul psihicului) construit de Freud la cazuri noi, în special, nevrozele "militare" și fenomenele culturale, l-a forțat, în primul rând, să modifice metodele de tratare a pacienților și parțial atitudinile valorice și, în al doilea rând, , să extindă tipurile de pulsiuni inconștiente (la instinctul sexual, Freud adaugă mai întâi instinctul de autoconservare, iar apoi instinctul de distrugere), în al treilea rând, să revizuiască și să dezvolte modelul original al psihicului (vezi [ ] pentru mai multe detalii), în al patrulea rând, pentru a introduce o procedură teoretică care să permită asocierea explicită a unui obiect ideal cu altul Astfel, Freud conturează un raționament care amintește de deducția filozofică (obținerea pe baza unor cunoștințe într-o derivare specială a altora) În acest raționament, de la principiul sexual și diverse abateri în dezvoltarea psihică, traume mentale, abilități și înclinații pentru artistice sau Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei creativitatea științifică, alte trăsături ale personalității unei persoane În același timp, evoluția ideilor teoretice ale lui Freud a fost determinată nu numai de necesitatea explicării unor noi fenomene de conștiință și de cazuri, ci și de introducerea unor noi caracteristici în obiectul studiat, care corespund noilor relații valorice ale cercetătorului (aspect umanitar), precum și îmbunătățirea ideilor teoretice despre psihic în direcția stabilirii unui mecanism mai riguros (aspect fizic) Astfel, Freud atribuie psihicului o capacitate mai dezvoltată de reflecție, pe de o parte, iar pe de altă parte, de plăcere (aspectul valoric) Mecanismul psihicului este stabilit de el în detrimentul restricțiilor și delimitărilor funcțiilor subsistemelor psihicului ("id", It - instincte iraționale, inconștiente care se supun principiului plăcerii; "ego" (I) - servește cerințelor "id-ului", dar urmează principiul realității; "supereul", Supraeul este purtătorul standardelor morale, îndeplinește funcția de cenzură și critică), precum și prin introducerea unor "mecanisme de protecție" speciale - reprimare , regresie, sublimare etc [ ] Odată cu construirea acestei a doua teorii se schimbă și practica psihanalizei Principalul lucru acum nu este o căutare empirică prin atingere a eventualelor conflicte și probleme care ar fi putut apărea la pacient atât în copilăria îndepărtată, cât și în orice altă perioadă a vieții sale, ci de fapt, aducerea cazului individual sub o ontologie clară a teoria psihanalitică Viziunea generală a unui caz individual, oferind un astfel de rezumat sau interpretare, este dată de teoria psihanalitică, care descrie structura psihicului Și totuși, cunoașterea mecanismului psihicului nu este suficientă pentru a interpreta un caz individual: ideea structurii psihicului nu poate oferi o interpretare clară, este prea generală Prin urmare, Freud, în lucrările sale timpurii, a început să caute mijloace suplimentare de interpretare care să restrângă semnificativ zona de incertitudine și variabilitate a interpretării Așadar, Freud și-a însoțit analiza naturii viselor cu o carte de vis, în care oferă interpretări sincer psihanalitice și, în acest sens, clar construite, și nu aruncate cu privirea din natură, interpretări ale temelor și comploturilor viselor De exemplu, în cartea de vis a lui Freud, obiectele alungite simbolizează conținutul și experiențele falice, iar obiectele rotunjite simbolizează experiențele uterului feminin Cunoscutul complex Oedip aparține, de asemenea, aceluiași tip de mijloace de interpretare; ajută la reducerea conflictelor specifice care ar fi putut apărea în copilărie la conflicte sexuale între copil și părinții săi Interesantă este critica acestui principiu dată de K Jung "Cele mai importante completări la psihologia inconștientului", scrie Vadim Rozin Gândire și creativitate Jung, - s-au limitat la un arhetip al "complexului Oedip" și nu s-au dezvoltat în continuare printre studenții apropiați Necesitatea de a lua în considerare instinctul sexual în cazul unui complex incestuos este atât de evidentă încât chiar și o minte limitată de viziune asupra lumii ar putea fi de acord cu acest lucru Același lucru este valabil și pentru pretențiile subiectului la putere în Adler Ambele se agață de presupoziția unui singur instinct care nu lasă loc altora și, prin urmare, duce inevitabil într-o fundătură ciudată a explicației fragmentare Dimpotrivă, adaosul încurajator al lui Freud indică o istorie bine documentată a nașterii psihicului, care oferă o imagine exemplară a întregului suflet La urma urmei, ea se manifestă nu numai în mediul imediat al individului, ci și dincolo de granițele sale sub forma unor manifestări ale psihicului colectiv, pe care Freud, în principiu, le-a simțit corect atunci când a descris, de exemplu, conceptul de " Super-Eu" Prea mult timp, metoda și teoria au rămas predominant în mâinile medicului, care se ocupă în mod constant și fără tragere de inimă de indivizi și de problemele lor personale stringente Studiul fundamentelor științei, precum și nevoile sale importante din punct de vedere istoric, era destul de firesc departe de el, iar pregătirea și practica științifică naturală nu l-au ajutat atunci când dorea să-și imagineze premisele universale ale cunoașterii psihologice Din acest motiv, Freud s-a simțit obligat să sară peste etapa cu siguranță plictisitoare a psihologiei comparate și riscă să se apropie de preistoria plină și nesigură a psihicului uman A lăsat teren sigur, pentru că nu a ascultat cunoștințele etnografilor și istoricilor, ci a transferat direct în vastul domeniu al psihologiei primitive ideile dezvoltate în orele de primire ale nevroticilor moderni Nu și-a dat seama suficient de faptul că, în alte circumstanțe, valoarea pune accent pe schimbare și alte dominante mentale acționează Școala lui Freud s-a așezat pe motivul lui Oedip, adică pe arhetipul incestului și deci pe o înțelegere predominant sexuală, subestimând în același timp complet faptul că complexul lui Oedip este o chestiune pur masculină, sexualitatea nu este singura dominantă posibilă a unui eveniment mental , dar incestul ca urmare a împleterii cu instinctul religios - mai degrabă expresia decât cauza acestuia din urmă direcția "psihanalitică" a rămas încătușată de teoria sexuală" [ , p - ] La critica lui C Jung, aș adăuga o întrebare fundamentală: în ce măsură este real complexul lui Oedip la copii? Si de aceea Din punctul de vedere al freudienilor, băiatul-fiul este inconștient atras de mama sa și, prin urmare, dezvoltă gelozie pentru tatăl său și dorința de a scăpa de el Cu toate acestea, datele de ficțiune Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei ry, și observațiile pedagogice, și pur și simplu bunul simț sugerează că acele sentimente complexe sunt inaccesibile copiilor - gelozia, rivalitatea în relația cu părinții, care apar la adulți Pentru formarea unor astfel de sentimente este nevoie de o conștiință diferită (nu a unui copil) și de o experiență de viață diferită Așa-zisa gelozie copilărească, de exemplu, a unui frate mai mare este ceva complet diferit, inofensiv și non-sexual Cu toate acestea, ca mijloc de interpretare, care face posibilă aducerea unui anumit caz individual sub teoria psihanalitică, complexul Oedip funcționează destul de bine Întrebarea realității acestui fenomen psihic în sine nu este una ușoară Cert este că mulți pacienți ai psihanaliștilor înșiși sunt în acord cu astfel de interpretări, însă, nu fără ajutorul propagandei adecvate a psihanalizei și a practicii în care sunt cufundați Prin urmare, în mod natural, după asistență adecvată și lucrează cu un psihanalist, își amintesc cu ușurință evenimente care se încadrează bine în ideea complexului Oedip Psihanaliza, cu ajutorul sugestiei abile (pe care psihanalistul însuși poate să nu o recunoască), își scufundă pacienții într-o realitate în care gelozia pentru mamă și conflictul cu tatăl sunt un rezultat firesc al acceptării acestei realități Dar situația este și mai complicată: adevărul este că un număr de oameni, dar, desigur, nu toți, sunt cu adevărat înclinați să accepte o realitate care este în conflict cu alte persoane, inclusiv cu cei mai apropiați De aceea sunt atrași de psihanaliză: le confirmă așteptările în raport cu ceilalți oameni, le oferă posibilitatea de a se realiza în mod adecvat În mod adecvat, adică în funcție de direcția personalității lor: concentrați-vă pe conflict, pe explicația științifică, pe un astfel de ajutor psihologic, care se bazează pe cunoașterea științifică a psihicului Cu alte cuvinte, psihanaliza scufundă pacientul într-o realitate atractivă înrudită, adică în conformitate cu natura sa - valori, experiență de viață, idei despre asistența psihologică Aceasta este, evident, semnificația culturală reală a psihanalizei și nu numai psihanalizei, ci și multe alte domenii de asistență psihologică Psihanaliza permite pacientului să găsească o lume care este legată de sufletul său, atractivă în multe privințe, permițându-i să înțeleagă atât ce să facă cu el, cât și ce să facă Un alt lucru este că, din punct de vedere al analizei obiective, necazul real al pacientului poate să nu scadă ca urmare a ajutorului psihanalitic, ci chiar să crească Dar, în primul rând, pacientul nu știe nimic despre asta, dimpotrivă, crede că starea lui ar trebui să se îmbunătățească În al doilea rând, cu ajutorul psihanalizei, i se oferă posibilitatea de a juca jocurile sale preferate: să-și realizeze convingerile în raport cu Vadim Rozin Gândire și creativitate alte persoane, să realizeze o astfel de înțelegere a asistenței psihologice, pe care o împărtășește Și asta este mult Ei bine, ce se întâmplă dacă pacientul nu împărtășește convingerile psihologice? Nu contează, poate merge la un alt psihoterapeut care să-i ofere o realitate diferită, mai potrivită cu firea lui De exemplu, apelați la același Jung cu teoria sa despre arhetipuri și despre sine Dar în ce măsură sunt convingătoare teoriile și interpretările lui Jung? Sunt convingătoare pentru o persoană care este înclinată către exerciții umanitare, care se bucură de reflecție, care este bine versată în materialul de istorie, studii culturale, teologie, priceperea de a interpreta texte și multe alte chestiuni subtile care, vedeți, nu sunt accesibile tuturor Pe scurt, ele vor părea convingătoare pentru o persoană care este apropiată și înrudită cu Jung în intelect și spirit Pentru alți oameni, aceste interpretări par foarte complicate și complet nedovedite Probabil că e clar încotro merg În opinia mea, teoria lui Jung și interpretările sale sunt o proiecție destul de transparentă a propriei sale personalități Personal, Jung este foarte interesant pentru mine, chiar sunt înclinat să presupun că asociațiile pe care le înființează sunt reale, că corespund anumitor realități culturale și istorice Dar Jung este drăguț cu mine, dar cu altul? În plus, ar fi bine să ne asigurăm că legăturile și relațiile stabilite de Jung pot fi fundamentate suplimentar, de exemplu, în istorie, studii culturale, semiotică și alte științe umaniste și discipline O altă considerație despre conceptul jungian de asistență psihologică Ideea de integritate și de sine este în mod clar asociată cu un anumit ideal al unei persoane: pe deplin inclusă în tradiția și istoria culturală, orientată umanitar și credincios Acesta este un ideal minunat și, din nou, personal, sunt gata să-l împărtășesc Totuși, câți alți oameni sunt gata să realizeze acest ideal, și nu în cuvinte, ci în fapte? De fapt, adică felul în care a trăit Jung: istorie, tradiții culturale, muncă umanitară, căutări spirituale și religioase, eforturi osteneli, constând în înțelegerea integrității și a sinelui Dacă ne întoarcem acum la Z Freud, nu este posibil în acest caz să presupunem că teoriile sale sunt și o proiecție destul de exactă a personalității lui Freud? Spunând aceasta, nu neg că cercetarea și practica psihologică au avut loc în primul și al doilea caz, iar în ambele cazuri au fost destul de interesante și eficiente Cu siguranță au avut Dar comparând teoria lui Freud cu teoria lui K Jung, realitatea psihologică după Freud cu realitatea după Jung, vedem că principalele diferențe se întorc până la urmă la diferența dintre personalitățile autorilor acestor teorii Apropo, personalitatea nu este doar individualitate și originalitate pură Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Personalitatea este purtătoarea unor idei, tradiții culturale, moduri de gândire Dar, în același timp, o persoană nu se reduce la toate aceste realități culturale, ci reprezintă, aproape după Jung, un început unic și individual care are o istorie personală, atitudine, viziune asupra tuturor Fără îndoială, tot ceea ce s-a spus este adevărat având în vedere metoda de analiză și reconstrucție pe care a întreprins-o autorul În acest sens, concluzia mea că teoriile lui Freud și C Jung sunt proiecții și obiectivări ale personalității lor, această concluzie, la rândul ei, se obține prin obiectivarea propriei mele demersuri și gândire Să revenim acum la discuția despre conceptul de inconștient ca metodă psihanalitică de explicație în lumina analizei realității psihice a reprezentanților (sub)culturii psihanalitice Să rezumam proprietățile conceptului de inconștient (ținând cont de materialul reconstrucției propuse) Inconștientul implică o interpretare natural-științifică, mai specific biologică și conflictuală a psihicului uman Potrivit lui Freud, o persoană, așa cum spune, este formată din două personalități opuse: una este ghidată de conștiință, cealaltă de inconștient "Ideea freudiană a inconștientului", scrie N Avtonomova, "fixează "separarea cunoașterii de adevăr", separarea subiectului de el însuși, scindarea lui internă Această scindare nu este o lovitură mai puternică decât descoperirile lui Copernic și Darwin: o persoană își pierde puterea asupra cosmosului, asupra lumii vii și, în cele din urmă, asupra propriului suflet Poate fi forțat să gândească și să facă lucruri pe care nu și-ar dori să le gândească și să le facă Aceasta este o decentrare radicală a lumii umane în raport cu ea însăși" [ , p ] În plus, la fel ca o serie de alte concepte psihologice, cum ar fi sinele, atitudinile, activitățile, inconștientul creează condiții pentru realizarea personalității psihologului însuși, precum și a oamenilor care îi împărtășesc opiniile De aceea inconștientul în diferite concepte (Jung, Adler, Horney etc ) este înzestrat cu proprietăți diferite Dar există un astfel de fenomen în natura umană - inconștientul, pentru că Freud și adepții săi nu au pus la cale experimente care să dovedească incontestabil existența inconștientului? Totuși, practica psihanalitică nu confirmă în fiecare zi valabilitatea învățăturilor lui Freud? Dar se știe că principalul instrument al psihanalizei este sugestia ascunsă (deghizată) Acest lucru pare să contrazică binecunoscutul fapt că de la începutul secolului al XX-lea, psihologii s-au îndepărtat din ce în ce mai mult de la utilizarea tehnicii sugestiei directe Nu a existat un singur motiv, ci poate două principale - dorința de a realiza idei (teorii) psihologice și de a evita acuzațiile că psihologul își impune subiectele clientului Vadim Rozin Gândire și creativitate reprezentări tive "Aparent, nu întâmplător", scrie Alexander Sosland, "istoria psihoterapiei a început cu hipnoza Conținutul principal al hipnozei este o procedură minuțioasă de transterminare (adică o procedură care vizează schimbarea stării de conștiență a pacientului - V R ) terapia de transterminare - hipnoza clasică - a suferit cea mai viguroasă excludere din domeniul comunității psihoterapeutice După cum se știe, aici rolul decisiv l-a jucat psihanaliza, unde transterminarea s-a dovedit a fi atât de deghizat, încât puțini oameni au putut să o detecteze Nu este greu de evidențiat două strategii principale de transterminare: manifestă și latentă Manifestul se realizează în cadrul unei proceduri explicite, forțate, ca în hipnoză, de exemplu, sau în tehnica pneumocathartică adoptată în terapia transpersonală a lui S Grof Strategia latentă, pe de altă parte, este adoptată în școli care, în exterior, parcă, au abandonat utilizarea explicită a eforturilor intenționate în activitatea lor, care sunt efectuate cu scopul de a induce stări alterate de conștiință, să zicem, în aceeași psihanaliză Cu toate acestea, rămânem pe faptul că acest element al acțiunii psihoterapeutice nu dispare niciodată complet din orice practică fără urmă, ci trece doar într-o altă stare latentă, așa cum am menționat deja Principiul neintervenției, introdus în viața cotidiană terapeutică , creează iluzia unei participări minime terapeutului " [PO, p , , ] Aici, totuși, este necesar să se facă distincția între două cazuri: unul, când sugestia unei persoane (client) de idei psihanalitice nu îi afectează în niciun fel problemele și necazurile (și acest lucru se întâmplă tot timpul), iar al doilea, atunci când o astfel de sugestie ajută la înțelegerea lor, oferă un limbaj pentru a lucra cu astfel de probleme În acest din urmă caz, putem presupune că poate există o astfel de realitate - inconștientul Dar din nou, în ce sens: ca structură obiectivă a psihicului sau o psihopractică în care este implicată o persoană? Pe baza considerentelor teoretice, sunt înclinat să accept a doua versiune Într-adevăr, așa cum arăt în cercetarea mea, principalele structuri și abilități mentale s-au dezvoltat ca răspuns la implicarea unei persoane în noi practici sociale (în acest caz, aspectele corespunzătoare ale psihicului său se formează într-o persoană) De exemplu, gândirea se formează nu mai devreme decât cultura antică și s-a datorat nevoii de a conecta o persoană la raționament bazat pe reguli și categorii aristotelice [ , p - ] Dragostea platoniciană se formează ca nevoie de a constitui noi practici ale iubirii - o alegere independentă a unei persoane dragi (iubită), muncă estetică și spirituală în dragoste [ ] Sexualitatea, după cum arată M Foucault, se formează ca răspuns la includerea în secolele XVII-XVII o persoană în noi practici represive [ ] Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Și în acest caz, implicarea unei persoane în practica psihanalitică în sens teoretic a făcut necesară introducerea conceptului de inconștient Această idee, împreună cu alte concepte psihanalitice, a justificat tot ceea ce se făcea în psihanaliza pentru psihanalişti Dar dacă, de exemplu, structurile gândirii în cultura antică după lucrările lui Aristotel iau cu adevărat contur într-o persoană, deoarece aceasta din urmă, totuși, încet (de-a lungul mai multor secole) învață să folosească regulile și categoriile aristotelice, atunci ce putem spune despre inconștient? Pentru a răspunde la această întrebare, să luăm în considerare ce practică corespunde inconștientului sau, cu alte cuvinte, în ce practică intră o persoană în psihanaliză? În primul rând, această practică, așa cum sa menționat deja, conține o sugestie deghizată și, în al doilea rând, o interpretare psihanalitică a căii de viață și a experienței unei persoane Adică este o practică semiotică care implică o persoană într-o comunicare specială, într-o (sub)cultură psihanalitică, unde există libidoul, inconștientul, represiunea și altă înțelepciune psihanalitică Oricine intră în el, care acceptă aceste idei și, bazându-se pe ele, încearcă cu adevărat să-și construiască viața, devine un reprezentant al (sub)culturii psihanalitice și, ceea ce este important, dezvoltă formațiuni mentale care corespund ideilor psihanalitice, în particular, și inconștient Ce fel de formațiuni mentale sunt acestea Din punctul de vedere al doctrinei "realităților psihice" dezvoltată de mine (vezi [ , pp - ]), astfel de formațiuni mentale pot fi considerate evenimente ale unei "realități psihice" speciale Cu alte cuvinte, inconștientul este evenimentele realității psihice formate de reprezentanții (sub)culturii psihanalitice Dar rețineți că subcultura psihanalitică este doar una dintre multele (sub)culturi psihologice, alături de ea s-au format astăzi și altele nu mai puțin atractive, precum, de exemplu, (sub)culturi psihologice umanitare (V Frankl, M M Bakhtin) , A Maslow, K Rogers, P Volkov etc ) sau (sub)culturi psihologice orientate ezoteric (primul lucru care îmi vine în minte este învăţătura lui Grof) Reprezentanții acestor (sub)culturi nu mai au nici un inconștient, dar există și alte formațiuni mentale care lipsesc din reprezentanții (sub)culturii psihanalitice Care este natura fenomenelor inconștiente? Există situații (leșin, unele tipuri de vise, trecerea completă a atenției către alte evenimente), când conștiința nu acționează din cauza faptului că fie este oprită, fie complet concentrată asupra altor realități În acest caz, nu se poate vorbi de conștientizare Vadim Rozin Gândire și creativitate institute de cercetare Dar alte tipuri de evenimente inconștiente sunt mai frecvente Luați în considerare primele două exemple tipice de evenimente inconștiente Mai întâi: am avut un vis (și ne-am amintit de el) în care a apărut o femeie familiară, dar inaccesibilă (de exemplu, soția prietenului nostru) jucându-se cu pălăria ei, apoi dintr-un motiv oarecare aruncă această pălărie pe fereastră Al doilea exemplu: ne consideram o persoana amabila caruia ii pasa de prietenii nostri, dar ni se arata ca de fapt suntem egoisti si ne gandim doar la noi insine Psihanalistul ar putea oferi următoarea interpretare a visului: avem o atracție inconștientă pentru femeia din vis, pălăria simbolizează sânul ei, spre care ne străduim, aruncând pălăria, doamna ne refuză dorința Psihanalistul poate explica cel de-al doilea exemplu astfel: pretinzând că ne pasă de prietenii noștri, maschăm de fapt o atitudine neprietenoasă față de ei Adică această atitudine, reprimată în inconștient, se manifestă în conștiință în sens invers Este clar, totuși, că ambele cazuri pot fi explicate diferit printr-o abordare diferită De exemplu, că o pălărie este o pălărie și a apărut în vis pentru că prietena noastră este stânjenită de părul ei nu foarte frumos; când își aruncă pălăria, acesta este un gest care simbolizează eliberarea ei de convenții și complexe Al doilea exemplu poate fi interpretat ca o analiză a comportamentului nostru care ni se prezintă, care ne face să ne privim critic și să vedem că, dorind să arătăm mai bine în ochii celorlalți, ne-am atribuit cu adevărat virtuți inexistente Rețineți că în ambele explicații (interpretări) unele planuri ale comportamentului nostru sunt evaluate ca inconștiente Dar ce înseamnă asta? Evident, folosim aici noțiunea de conștiință Ce înțelegem prin conștiință? V Lektorsky, analizând această idee, fixează patru caracteristici principale ale conștiinței: " Conceptul de identificare a conștiinței cu cunoașterea: tot ce știm este conștiința O serie de filozofi disting nu cunoașterea, ci intenționalitatea ca principal semn al conștiinței: concentrarea asupra unui anumit subiect, obiect Uneori, conștiința se identifică cu atenția Cea mai influentă înțelegere a conștiinței în filosofie și psihologie este legată de interpretarea ei ca conștiință de sine, ca auto-raportare a Sinelui în propriile sale acțiuni" [ , p - ] La aceste caracteristici ale conștiinței, aș mai adăuga una: conștiința presupune corelarea cu experiența socială, legătura cu ceea ce se înțelege în societate ca existent Când în Evul Mediu conștiința și conștiința erau desemnate printr-un singur cuvânt, această caracteristică era clară pentru toată lumea Astăzi, legătura dintre conștiință și experiența socială nu este evidentă, deoarece datorită multiplicității acestor experiențe (cul- Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei tur și subculturi), precum și pluralitatea personalităților și pozițiile acestora Cu toate acestea, această legătură rămâne și funcționează Într-o anumită comunitate și experiență socială, evaluăm unele planuri de comportament uman ca fiind inconștiente, în special pentru că ele există cu adevărat (în reconstrucția noastră), dar o persoană nu le vede, acționează pe baza unor alte motive De asemenea, se poate observa că atunci când vorbim despre conștiință, vorbim despre o persoană care distinge între Sine și Lume, Sine și Alții, care stăpânește realitatea nu numai experimental, ci și în cadrul cunoașterii (în știință, filozofie, artă), pentru care reflecția tipică Studiile arată că o astfel de persoană s-a format nu mai devreme decât cultura antică Să luăm în considerare acest proces mai detaliat În cultura antică, unde, după cum se știe, principiile mitologice și religioase sunt foarte slăbite, iar statul are o influență limitată asupra unei persoane, pentru prima dată se formează un comportament independent al unei persoane și, ca urmare, prima persoană în istoria omenirii Să ne amintim comportamentul lui Socrate la proces Pe de o parte, merge în instanță și este de acord cu decizia societății, care l-a numit moartea Pe de altă parte, Socrate preferă să rămână la propria sa părere El este ferm convins că a fost condamnat în mod greșit, că "moartea este bună" și "nimic rău nu i se poate întâmpla unei persoane bune nici aici, nici acolo și că zeii nu-l vor părăsi nici după moarte" Socrate ca persoană, deși nu se rupe de societate, totuși, merge pe drumul său Este întâmplător ca pe scena curții să aibă loc în formă formarea unei personalități străvechi? Cred că nu, așa cum nu este o coincidență faptul că comploturi similare s-au răspândit în teatrul antic În operele lui Eschil, Sofocle, Euripide și alți dramaturgi greci celebri, personajele sunt plasate într-o situație în care sunt nevoiți să ia decizii independente și, așa cum arată A Akhutin, își dezvăluie propria personalitate Personalitatea antică se formează în încercarea de a rezolva următoarea contradicție: o persoană trebuie să acționeze în conformitate cu tradiția și nu poate face acest lucru, deoarece va încălca tradiția În această situație dramatică, eroul este obligat să ia o decizie independentă, încălcând și tradiția Deci, curtea și teatrul se dovedesc a fi singura formă în care actul independent forțat al eroului primește sancțiune din partea societății În același timp - o formă de formare a personalității și a conștiinței sale Nu că societatea justifică actul eroului, ea înțelege acest act, îl experimentează, este forțată să fie de acord că eroul nu a avut altă opțiune "Un erou care se află într-o situație de mecanism tragic (imposibilitatea de a acționa - V R ), - scrie A Akhutin, - parcă se întoarce, se întoarce către privitor cu o întrebare Privitorul se vede pe sine Vadim Rozin Gândire și creativitate privirea eroului și se schimbă cu el Teatrul și orașul sunt reciproc reversibile Teatrul este situat în oraș, dar întreg orașul (și de fapt polisul, societatea antică - V R ) converge spre teatru pentru a învăța să trăiască în fața publicului, în prezența unui martor, în fața feței Această privire a unui posibil martor și judecător, privirea sub care nu fac doar ceva rău sau bine, ci pentru prima dată pot apărea ca un erou, în completitudinea estetică a trupului, feței, destinului - într-un cuvânt , în "cine", este privirea conștiinței, de care nu te poți ascunde Conștiința este martorul și judecătorul este privitorul A fi conștient înseamnă a fi în vedere, în pătrat, în dizgrație" [ , p - ] Cercetările mele psihologice arată că o condiție necesară pentru dezvoltarea comportamentului independent este descoperirea, descoperirea de către o persoană a eului său, este inseparabilă de formarea unei "imagini despre sine", atribuirea unor calități eu-ului: eu sunt asa si asa, am trait inainte, voi trai, m-am vazut in vis etc De fapt, sunt o persoana paradoxal: acesta este cel care sfatuieste, indruma, gestioneaza, sustine, si cel caruia ii dau aceste sfaturi , se abordează influențele de control, sprijinul Sinele și personalitatea care se formează pe baza lui este de fapt un astfel de tip de organizare și comportament uman în care rolul principal îl au "imaginile de sine" și acțiunile cu acestea: asimilarea și reglarea comportamentului natural prin "imaginile de sine" " - comportament conștient, volitiv și țintit; identificarea "imaginilor despre sine" construite anterior cu cele care sunt active în prezent - amintirea unei vieți trecute, menținerea "imaginilor despre sine" - realizarea și autoactualizarea etc Persoana însăși nu este de obicei conștientă de planul semiotic artificial al său comportament, pentru el totul aceste acțiuni cu "imaginea de sine" sunt trăite ca stări naturale, naturale, ca evenimente pe care le trece Cum interacționează personalitățile antice între ele, având în vedere că pentru fiecare dintre ele lumea este văzută în felul său? De exemplu, cetățeanul obișnuit al societății ateniene crede că trebuie să trăiești de dragul faimei și al averii, în timp ce Socrate își convinge în instanță concetățenii că trebuie să trăiești de dragul adevărului și virtuții Acest atenian obișnuit se teme de moarte mai ales, iar Socrate demonstrează că moartea este mai degrabă o binecuvântare Vedem că principalul "instrument" al lui Socrate este raționamentul, cu ajutorul lui Socrate pune în mișcare ideile adversarilor și ascultătorilor săi, forțându-le viziunea și înțelegerea a ceea ce se întâmplă, a lumii și a ei înșiși să se schimbe Raționamentul a făcut posibilă punerea în mișcare a reprezentărilor unei alte persoane (subiect social), îndreptându-le spre raționator Deci, Socrate își înclină mai întâi ascultătorii să accepte cunoștințele de care are nevoie (de exemplu, că moartea este fie un vis dulce, fie comunicare cu înțelepții binecuvântați), apoi cu Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei prin puterea raționamentului (adică a raționamentului) îi conduce pe ascultători la idei despre moarte ca o binecuvântare Cu alte cuvinte, raționamentul este un instrument și o modalitate de coordonare a comportamentului indivizilor, cu condiția ca aceștia să fi devenit personalități și subiecți sociali și, prin urmare, să vadă și să înțeleagă totul în felul lor Mai departe, totuși, au apărut probleme: a fost posibil să se raționeze în moduri diferite (să înțeleagă termenii inițiali și generali ai raționamentului în moduri diferite și să-i conecteze diferit), în plus, fiecare "a tras pătura peste sine", adică a încercat pentru a muta ideile altor membri ai societății în direcția propriei viziuni Ca urmare, pe de o parte, există paradoxuri, pe de altă parte, în loc de o viziune și un comportament consistent, există multe idei diferite despre realitate Dificultatea care a apărut, care amenința să paralizeze întreaga viață socială a polisului grecesc, a fost depășită prin acordul cu o serie de idei exprimate de Platon și Aristotel Acești filozofi și-au propus, în primul rând, să subordoneze raționamentul unor legi (reguli) care să facă imposibile contradicțiile și alte dificultăți în gândire (de exemplu, raționamentul în cerc, transferul cunoștințelor dintr-un domeniu în altul etc ), iar în al doilea rând, să stabilească cu folosirea acelorași reguli, control asupra procedurii de construire a gândurilor În plus, au fost rezolvate încă două sarcini: regulile gândirii trebuiau să contribuie la obținerea în raționament numai a unor astfel de cunoștințe care ar putea fi în concordanță cu cunoștințele obișnuite (adică a fost introdus un criteriu de verificare socială mediată) și, în plus, regulile trebuiau să fie înțelese și acceptabile pentru ceilalți membri societatea antică Cu alte cuvinte, deși Platon și Aristotel au insistat asupra priorității punctului de vedere social (nu e de mirare că Platon a subliniat în mod repetat că trebuie să trăiești în conformitate cu voința zeilor, iar Aristotel scria în Metafizică: "Puterea multiplă nu este bună, va fi un singur conducător"), cu toate acestea, ei au apărat simultan libertatea personalității antice Concret, ultima cerință a condus la formarea unor proceduri de clarificare a punctelor de vedere și de fundamentare a construcțiilor propuse Aplicarea unor reguli aritmetice simple la obiecte reale necesită deja o reprezentare specială a materialului (pentru aceasta, având obiecte numărate, trebuie să obțineți numere; la rândul său, pentru a număra obiectele, trebuie să le grupați cel puțin mental, apoi să selectați alternativ individual obiecte, stabilindu-le corespondența cu anumite numere) Mai mult, a fost necesar să se facă acest lucru (adică să se prezinte materialul subiectului într-un mod special) pentru a aplica regulile de gândire construite de Aristotel Se știe că aceste reguli au fost Vadim Rozin Gândire și creativitate formulate în "Analiștii" De exemplu, aplicarea regulii silogismului perfect la un subiect specific, de exemplu, Socrate ("Socrate este un om, oamenii sunt muritori, prin urmare Socrate este muritor"), sugerează posibilitatea de a considera pe Socrate și oamenii ca fiind într-o anumită relație ( Socrate este un element al rasei umane, le aparține, dar nu invers) Schematizând astfel de relații care asigură aplicarea regulilor create, Aristotel în Metafizică și o serie de alte lucrări ale sale introduce categoriile: "gen", "tip", "început", "cauză", "materie", "formă", "schimbarea", "capacitatea" etc Cu ajutorul lor, materialul subiectului a fost prezentat în așa fel încât în raport cu acesta, sau mai degrabă obiecte date pe bază de categorii, era deja posibil să se raționeze după reguli Schemele și descrierile create cu ajutorul categoriilor și fixând în același timp principalele proprietăți ale subiectului luat în considerare, și cele a căror utilizare în raționament nu a condus la contradicții, au fost numite concepte De exemplu, în lucrarea "Despre suflet", Aristotel, analizând argumentele existente despre sufletul uman și stările sale, folosind categorii, creează o serie de concepte - sufletul însuși, senzații, percepții, gândire (aceasta din urmă, de exemplu , a fost definit ca "forma formelor" și capacitatea de a deduce inferențe logice) Așadar, formarea personalității antice s-a datorat tranziției la un comportament independent, care ar fi fost imposibil fără inventarea "schemelor private" și formarea de noi idei despre sine ca sursă de autoguvernare ("Acesta este cum se întâmplă cu adevărat, atenieni: unde se pune cineva, crezând că pentru el acesta este locul cel mai bun, acolo trebuie să îndure primejdia, fără să țină seama de nimic altceva decât de rușine - nici moartea, nici altceva " [ , p ]) În același timp, se formează o opoziție, internă și externă, eu și lumea, eu și ceilalți În situațiile de judecată, de tragedie greacă și în toate celelalte, în care omul antic trece la un comportament independent, el este forțat nu doar să insiste asupra existenței unei anumite realități (la fel cum Socrate susține că moartea este bună și că trebuie să trăim) de dragul adevărului și al virtuții), dar și pentru a explica cum își obține cunoașterea acestei realități (Socrate acționează pe cont propriu, dar în numele lui Dumnezeu, adică în binele public, uneori el este corectat de "daimoni", geniul său, ultima bază a comportamentului său este autodeterminarea ) Și mai departe în cultura Evul Mediu, o persoană este forțată nu numai să prezinte realitatea în care crede, ci și să explice cum au fost obținute cunoștințele despre aceasta De exemplu, așa explică Augustin de ce ideea lui Dumnezeu și a sinelui este cunoaștere și iubire, și nu o iluzie "Și noi înșine", scrie Augustin, "recunoaștem în noi chipul lui Dumnezeu, adică acest înalt Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Treimea supremă Căci și noi existăm și știm că existăm și iubim aceasta ființa și cunoașterea noastră Referitor la aceste trei lucruri, nu ne este frică să fim înșelați de un fel de minciună care are aparența de plauzibilitate Fără fantezii și fără joc de fantome, este extrem de sigur pentru mine că exist, că știu asta , pe care o iubesc Nu mă tem de nicio obiecție față de aceste adevăruri din partea academicilor care ar putea spune: "Dar dacă ești înșelat?" Dacă sunt înșelat, atunci eu exist deja, căci cine nu există, nu poate fi, desigur, înșelat" [ , p - ] În New Age, personalitatea este cea care devine baza pe care este dată existența Așa cum a scris Pico della Mirondola în "Discursul său despre demnitatea omului": Dumnezeu a acceptat omul ca pe o creație a unei imagini nedefinite și, așându-l în centrul lumii, a spus că acel maestru liber și glorios se va forma după chip că el însuși ar prefera Prin urmare, personalitatea este cea care trebuie atribuită unei instanțe responsabile atât de existență, cât și de modul în care este constituită (adică abilitățile și poziția care asigură dobândirea cunoștințelor despre realitate) Această instanță, conform tradiției care se încadrează în antichitate și Evul Mediu, se numește conștiință Conștiinței i se atribuie nu numai o legătură cu existența, ci și abilitățile (și poziția) corespunzătoare - cognitive (conștiință), contemplative (intenționalitate), reflexive (conștiință de sine) La rândul lor, în spatele acesteia se află anumite tipuri de comunicare (de exemplu, comportament consistent, general valabil), precum și distincțiile corespunzătoare (Eu și Lumea, Eu și Alții, Eu și Eu (adică eu diferit), existență și inexistenţă) Ce este inconștientul în această construcție? Probabil, situații și evenimente în care nu este posibil să se facă aceste distincții, să se detecteze comunicarea corespunzătoare, nu există explicații cu privire la modul în care s-au obținut cunoștințele despre realitatea prezentată Când, de exemplu, spunem că ceea ce am visat într-un vis nu a existat cu adevărat (adică nu ne-am dat seama că dormim și visam), atunci aceasta poate fi înțeleasă ca necesitatea de a distinge între Sine și realitate și să nu-i identifice, la fel ca oamenii primitivi Când spunem că această persoană este nebună, adică nu realizează că este bolnavă, iar evenimentele conștiinței sale nu există cu adevărat, atunci, în primul rând, folosim înțelegerea modernă, parțial psihologică, a existenței și a inexistenței ( de exemplu, în Evul Mediu, multe dintre lucrurile care nu există pentru noi astăzi existau și, de exemplu, sfântul prost din Rusia era considerat nebun, al nouălea), în al doilea rând, credem că această persoană nu face distincția între eu și Lumea, eu și alții A da vina pe cineva pentru că este Vadim Rozin Gândire și creativitate nu este conștient de egoismul său, credem că reflectarea lui (conștiința de sine) este prost stabilită Cum arată, din punctul de vedere al acestei înțelegeri a inconștientului, cum arată Freud? Introducând conceptul de "inconștient", el, în primul rând, a declarat un nou tip de existență, care se caracterizează prin: pansexualitate, instanțe conflictuale ale psihicului, interacțiunea dintre biologic și cultural etc În al doilea rând, a articulat un nou tip de comunicare bazate pe conflict (o persoană cu cultură) și astfel de reconstrucții ale realității individuale care nu coincid cu cele general acceptate sau chiar opuse acestora Ambele corespundeau pe deplin realităților și provocărilor vremii: se constată o izolare și o creștere a importanței elementului de sexualitate în cultură [ , p - ], individul insistă din ce în ce mai mult asupra libertății și drepturilor sale, nedorind să acționeze de concert cu ceilalți, criteriile general acceptate ale adevărului încetează să funcționeze, o singură realitate culturală diferențiată ("Noua existență europeană") dă treptat drum spre multe realități diferite Gândindu-ne la acest material, nu ar trebui să mai tragem o concluzie? Și anume, selecția fenomenelor inconștiente presupune nu numai adoptarea unor idei despre conștiință, ci și o reconstituire specială a fenomenului pentru a determina statutul acestuia în raport cu conștiința (ceva nu există deloc, este un epifenomen, un formă transformată a conștiinței etc ) O altă concluzie este aceasta: dacă nu ne fixăm propria poziție (adică înțelegerea noastră a conștiinței și a modalităților de reconstrucție a fenomenului), din care afirmăm că cineva nu este conștient de ceva, atunci cu greu putem insista asupra afirmației noastre cu minuţiozitate Câteva aspecte ale creativității și gândirii lui K Jung Citind cea mai recentă carte a lui Jung, Memorii, vise, reflecții, care a apărut la noi în țară, nu numai că m-am bucurat de gândurile profunde ale autoarei, dar nici nu am putut scăpa de un sentiment de oarecare inconsecvență Am avut cel puțin două sentimente contradictorii Pe de o parte, Jung afirmă deja în introducere (prolog) că el creează doar un "mit personal" al vieții sale "Pot să fac asta", scrie Jung, "să afirm ceva, să "spun povești" Dacă acest lucru este adevărat sau nu, nu este important Singurul lucru important este că acesta este basmul meu, adevărul meu" [ , p ] Explicând de ce s-a rupt în cele din urmă de Freud, Jung continuă spunând că adevărul științific din mintea lui este "o ipoteză care prevalează până în prezent și care nu intenționează să rămână neschimbată pentru totdeauna" [ , p ] Astfel se pare că Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei cunoașterea pentru Jung este doar un mit convenabil sau o ipoteză plauzibilă, în plus, orientată la maxim subiectiv și condiționat Jung, de exemplu, recurge adesea la raționamentul după următoarele linii: "Afirm ceva, să spunem A; este imposibil de demonstrat acest lucru, dar, apropo, este imposibil să demonstrăm și contrariul, adică că A nu există Dar, pe de altă parte, Jung vorbește constant despre realitate, dându-i caracteristici aproape metafizice O astfel de realitate metafizică pentru el este Dumnezeu, inconștientul, arhetipuri Sensul, notează Jung, că "desemnăm cuvântul Dumnezeu, nu poate fi nici infirmat, nici dovedit Cu toate acestea, suntem convinși că simțim ceva obiectiv, și în același timp de altă lume, iar acest sentiment nostru corespunde realității" [ , p - ] Așadar, am fixat o contradicție în Jung: fie cunoașterea (inclusiv cunoștințele psihologice) este doar o metaforă și o interpretare subiectivă jungiană, fie, dimpotrivă, este o afirmație metafizică despre realitate bazată pe baze științifice solide? Astfel, există o dilemă - mit sau știință, metaforă sau cunoaștere științifică naturală? A doua controversă apare atunci când se încearcă înțelegerea modului în care Jung interpretează și descifrează numeroase vise și alte manifestări ale inconștientului, cum ar fi fanteziile sau viziunile mistice Jung susține că toate aceste manifestări ale inconștientului sunt experiențe reale și, prin urmare, pot fi descrise riguros obiectiv și științific Cu toate acestea, nu se poate scăpa de sentimentul de subiectivitate extremă și arbitrar al acestor descrieri și interpretări Pentru a înțelege aceste contradicții, să trecem la analiza personalității lui Jung Cel puțin trei persoane diferite au coexistat destul de organic în personalitatea lui Jung: o persoană obișnuită (Jung însuși îl numește "numărul " în carte), o persoană religioasă și mistică ("numărul ") și o personalitate foarte profesionistă și cu orientare umanitară a unui psihiatru și psihoterapeut Desigur, a doua persoană are nevoie în primul rând de o explicație Dându-și seama de caracteristicile sale, Jung scrie următoarele "Dar era o altă lume, și era ca un templu, în care fiecare se uita de sine, cu surprindere și încântare înțelegând desăvârșirea creației lui Dumnezeu În această lume a trăit "Celălalt" al meu, care l-a cunoscut pe Dumnezeu în sine, l-a cunoscut ca pe un secret, deși nu era doar secretul lui "Celalalt", "numărul " este o figură tipică, dar puțini își dau seama de asta lumea celui de-al doilea eu era a mea și totuși am avut întotdeauna sentimentul că altceva decât mine era implicat în acea a doua lume De parcă m-ar fi atins un suflu de lumi vaste și spații nesfârșite, de parcă un spirit invizibil ar zbura în mine Vadim Rozin Gândire și creativitate cameră - spiritul cuiva care a dispărut de mult, dar care va exista întotdeauna, care există în afara timpului" [ , p , ] Aparent, ideile mesianice ale lui Jung au fost și ele asociate cu această atitudine Jung credea că toate lucrările lui erau un fel de sarcini, au fost scrise la porunca destinului, la porunca lui de sus "Eu", a scris Jung, "eram stăpânit de un anumit spirit care vorbea pentru mine" [ , p ] Jung nu era străin de ideile de ezoterism, adică a perceput critic această lume și a crezut în altă lume ca pe o adevărată realitate "Atunci, posibilitatea existenței unei alte realități", scrie el, "devine o problemă inevitabilă, iar lumea noastră, cu timpul, spațiul și cauzalitatea ei, în spatele ei sau - sub ea însăși - ascunde o altă ordine a lucrurilor, unde există nu există "aici" și "acolo", "mai devreme" și "mai târziu"" [ , p ] Citindu-l pe Jung, ești convins că toate cele trei încarnări sau personalități ale sale au existat destul de autonom unele față de altele, ceea ce, desigur, nu l-a împiedicat pe Jung să încerce periodic să le conecteze Ca psihoterapeut, Jung a fost foarte uman și atent la personalitatea și libertatea celorlalți "Fiecare caz", a spus el, "dictează propria terapie, singurul lucru care contează este că eu mă adresez pacientului așa cum o persoană se adresează altei persoane Doctorul are ceva de spus, dar pacientul are ceva de spus același grad" [ , p - ] Ca mistic și ezoteric, Jung s-a supus doar demonului său și i-a văzut pe ceilalți într-un mod în care ei nu se văd pe ei înșiși și nu se pot vedea pe ei înșiși: dintr-o poziție, așa cum ar spune M Bakhtin, de absolut "exterior" Jung, ca om obișnuit, era conștient de singurătatea și aspirațiile sale contradictorii "Dar este posibil", întreabă el la sfârșitul vieții, "să trăiești fără contradicții?" [ , p ] Este necesar să se țină cont de particularitățile căii creative a lui Jung Ca și Freud, Jung și-a început cariera profesională ca psihiatru practicant, în timp ce nu avea nici propriile teorii, nici dogme Fiecare caz pe care l-a întâlnit Jung era unic pentru el Începând, Jung nu avea metode și tehnici prestabilite de ajutorare a bolnavilor Dar treptat, de-a lungul anilor, a bâjbâit, a inventat astfel de metode și tehnici și a ajuns, de asemenea, la propria sa teorie psihologică În același timp, după câțiva ani de practică, Jung își dă seama că are nevoie de anumite îndrumări metodologice și idei teoretice "Deja în ", scrie el, "mi-am dat seama că nu aș putea trata psihozele latente dacă nu le-aș înțelege simbolismul " Și mai departe: "Desigur, noua mea metodă a fost plină de multe surprize Din ce în ce mai mult simțeam nevoia unui fel de criteriu obiectiv" [ , p , ] Dacă Jung și-a început cariera profesională ca medic empiric, atunci în viitor avem un doctor teoretic, creatorul origami Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei teorie psihologică finală, care a predeterminat complet abordarea sa față de pacient și metodele de tratament În cele din urmă, este logic să remarcăm deriva constantă a lui Jung către misticism și idei ezoterice Apropo, o astfel de evoluție a vederilor a fost caracteristică și lui Z Freud, precum și alți alți psihoterapeuți majori Acum să luăm în considerare metoda principală a lui Jung - interpretarea viselor și a altor manifestări ale activității inconștiente a unei persoane La prima vedere, se pare că visul însuși, ca experiență mentală obiectivă, îi sugerează lui Jung o modalitate de interpretare și explicație Nu e de mirare că Jung a obiectat aspru la abordarea lui Freud, care credea că intriga și evenimentele viselor, de regulă, ascund un conținut care este direct opus intrigii Certându-se cu Z Freud, Jung, în special, spune că "nu aș putea niciodată să fiu de acord cu Freud că un vis este un fel de" fațadă "care acoperă sensul - sensul este cunoscut, dar parcă ascuns în mod deliberat de conștiință" [ , Cu ] Jung credea că "natura somnului nu este plină de înșelăciune deliberată" Potrivit lui Jung, un vis este un proces natural, adică un obiect care seamănă cu obiecte de prima natură și, în plus, un proces care se prezintă (se manifestă) cu adevărat cercetătorului Dimpotrivă, pentru Freud, un vis este în primul rând texte ale conștiinței, simboluri în spatele cărora se ascund pulsiunile inconștiente și care, prin urmare, trebuie descifrate Dar, până la urmă, Jung interpretează și descifrează și visele, și deloc în felul în care au făcut-o alți psihologi Cine știe că orice vis poate fi descris în moduri diferite și în sine (aici nu se poate fi de acord cu Jung) nu conține indicații despre cum ar trebui explicat În parte, și Jung a înțeles acest lucru, de exemplu, când a scris că "psihicul uman începe să existe în momentul în care devenim conștienți de el" [ , p ] Dar, contrar acestei înțelegeri, în cazul general, el era convins de altceva - că visul este un proces natural care poate fi descris obiectiv și fără ambiguitate Cu toate acestea, uneori, îndoiala s-a strecurat în sufletul lui Jung Într-o zi a primit o scrisoare de la unul dintre pacienții săi, care l-a asigurat că fanteziile sale inconștiente nu au valoare științifică, ci artistică și că trebuie înțelese ca artă Jung a început să devină nervos, pentru că, după cum notează el, scrisoarea era departe de a fi stupidă și, prin urmare, destul de provocatoare Cu toate acestea, Jung nu a fost de acord cu afirmațiile acestui corespondent că fanteziile sale nu erau spontane și naturale, dar era permis în ele un fel de arbitrar, un fel de lucrare specială [Vezi: , p ] Vadim Rozin Gândire și creativitate Dar, după părerea mea, a existat fără îndoială atât arbitrar, cât și muncă deosebită, și anume, construcția interpretărilor Întrucât Jung nu a controlat această lucrare, nu a fundamentat-o, este foarte posibil să fie de acord cu pacientul său că metoda lui Jung nu este științifică, ci artistică, adică se referă mai mult la artă decât la cunoașterea științifică Cu toate acestea, cum interpretează Jung visele și fanteziile? Pentru a răspunde la această întrebare, să ne întoarcem la o amintire și experiență adolescentă a lui Jung Acesta este conținutul acestei experiențe Odată, într-o frumoasă zi de vară a anului , Jung, admirând universul, s-a gândit: "Lumea este frumoasă și biserica este frumoasă, iar Dumnezeu, care a creat toate acestea, stă departe, departe pe cerul albastru pe un tron de aur și Aici gândurile mi s-au rupt și am simțit sufocare Eram amorțit și mi-am amintit un singur lucru: Nu te gândi acum! Urmează ceva groaznic" [ , p ] După trei zile și nopți nedormite care au fost grele din cauza luptei interne și a experiențelor, Jung și-a permis totuși să termine gândul pe care îl începuse și un gând atât de aparent inofensiv "Mi-am adunat", scrie el, "tot curajul, de parcă aș fi hotărât brusc să sar imediat în flăcări infernale și i-am dat gândului ocazia să apară Am văzut o catedrală în fața mea, un cer albastru Dumnezeu stă pe tronul său de aur, sus deasupra lumii - și de sub tron o bucată de fecale cade pe noul acoperiș strălucitor al catedralei, îl sparge, totul se prăbușește, zidurile catedralei se rup în bucăți Asta este! Am simțit o ușurare de nespus În loc de blestemul așteptat, harul a coborât asupra mea și odată cu el o fericire inexprimabilă pe care nu am știut-o niciodată Am înțeles multe pe care nu le-am înțeles înainte, am înțeles ceea ce tatăl meu nu a înțeles niciodată - voia lui Dumnezeu Tatăl a acceptat poruncile Bibliei ca ghid, a crezut în Dumnezeu așa cum îi prescriea Biblia și așa cum a fost învățat de tatăl său Dar nu l-a cunoscut pe Dumnezeul viu care stă, liber și atotputernic, stă deasupra Bibliei și deasupra Bisericii, care cheamă oamenii să devină la fel de liberi Dumnezeu, de dragul împlinirii Voinței Sale, îl poate forța pe tatăl să-și părăsească toate opiniile și convingerile Testând curajul omenesc, Dumnezeu ne obligă să abandonăm tradițiile, oricât de sacre ar fi acestea" [ , p ] Nu este un text uimitor? Prima întrebare care se pune aici este: de ce o astfel de interpretare a gândurilor este o aderență la voința lui Dumnezeu și nu, dimpotrivă, o erezie și o negare a lui Dumnezeu? La urma urmei, Jung a mers atât de departe încât l-a făcut pe Dumnezeu să-l facă să nege atât biserica, cât și tradițiile religioase sacre în sine A doua întrebare, poate și mai importantă: de ce, de fapt, Jung dă o asemenea interpretare gândurilor sale? Materialul memoriilor face posibil să se răspundă la ambele întrebări Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei În acel moment, tânărul Jung era ocupat cu două probleme Prima este relația cu tatăl, un duhovnic ereditar Potrivit lui Jung, tatăl și-a făcut datoria dogmatic: având îndoieli religioase, nu a încercat să le rezolve și, în general, nu a fost liber în raport cu Credința Creștină și cu Dumnezeu A doua problemă este construirea propriei relații cu Dumnezeu, clarificarea atitudinii față de Biserică Puțin mai târziu decât episodul luat în considerare, aceste probleme au fost rezolvate radical de Jung: se rupe spiritual atât de tatăl său, cât și de Biserică După prima împărtășanie, Jung ia o decizie, pe care o înțelege astfel "În această religie, nu l-am mai găsit pe Dumnezeu Știam că nu voi mai putea participa niciodată la această ceremonie Biserica este un loc în care nu voi mai merge Totul este mort acolo, nu există viață acolo Mi-a fost milă de tatăl meu Mi-am dat seama de tragedia profesiei și a vieții lui S-a luptat cu o moarte a cărei existență nu a putut-o recunoaște Între el și mine s-a deschis un abis, era nemărginit și nu vedeam posibilitatea de a-l depăși vreodată" [ , p ] Aceasta este direcția în care a evoluat Jung Pe acest drum, a avut nevoie de sprijin, atât semantic, cât și personal Dar cine l-ar putea susține pe Jung când se rupe atât de tatăl său, cât și de biserică? Singurul sprijin pentru el este el însuși sau, așa cum a spus mai târziu, "demonul său" Cu toate acestea, Jung înțelege acest proces în mod diferit: ca o clarificare a adevăratei dorințe și călăuzire a lui Dumnezeu Această conștientizare inadecvată a ceea ce se întâmplă determină particularitățile înțelegerii și interpretării de către Jung a gândurilor sale Făcând singur pasul următor în dezvoltarea sa spirituală, îl interpretează ca pe un indiciu din afară, de la Dumnezeu (mai târziu - din inconștient, din arhetipuri), deși de fapt el doar justifică și fundamentează acest pas al său Interpretarea jungiană a lui Dumnezeu indică, de asemenea, corectitudinea unei astfel de înțelegeri Dumnezeu pentru Jung este propria sa libertate, iar mai târziu ontologia (teoria) sa preferată - inconștientul Prin urmare, Jung se supune cu bucurie cerințelor lui Dumnezeu, poruncând să devină liber, să-și urmeze demonul, să se predea inconștientului Deci, trebuie să recunoaștem că Jung i-a atribuit lui Dumnezeu ceea ce el însuși avea nevoie Interpretarea gândurilor lui Jung, precum și a altor manifestări ale inconștientului - vise, fantezii, viziuni mistice - este un fel de formă transformată a conștiinței de sine a personalității lui Jung Transformat pentru că este înțeles inadecvat: nu ca o autojustificare a următorilor pași ai evoluției spirituale a lui Jung, ci ca o influență asupra lui Jung a forțelor exterioare - Dumnezeu, inconștientul, arhetipuri Un alt exemplu care confirmă această idee Vadim Rozin Gândire și creativitate În carte, Jung povestește un vis, scrie el, care a prezis ruptura lui de Freud Evenimentele visului, scrie Jung, "s-au petrecut în munții de la granița dintre Austria și Elveția Era seară și am văzut un bătrân în uniforma vameșilor imperiali austrieci Era ceva melancolic în el, părea supărat și enervat cineva mi-a spus că acest bătrân nu era decât fantoma unui vames, că de fapt a murit cu mulți ani în urmă" [ , p ] Așa a interpretat Jung acest vis "Am început să analizez, iar cuvântul "vamă" mi-a sugerat o asociere cu cuvântul "cenzură" "Graniță" ar putea însemna, pe de o parte, granița dintre conștient și inconștient, pe de altă parte, diferențele noastre cu Freud Cât despre bătrânul vameș, evident, munca lui i-a adus mai multă amărăciune decât satisfacție - de unde iritația de la fața lui Nu pot rezista analogiei cu Freud" [ , p ] Interesant este că Jung însuși înțelege de fapt că aceasta nu este o predicție, ci mai degrabă o modalitate de a-l ajuta să justifice următorul pas în evoluția sa - ruptura cu Freud "În acel moment (în )," scrie Jung, "autoritatea lui Freud în ochii mei fusese deja zdruncinată foarte mult Când am avut acest vis, l-am venerat încă profund pe Freud, dar în același timp am început să-l tratez critic Aparent, nu eram încă la curent cu situația și încercam să găsesc cumva o soluție Acest lucru este caracteristic unei situații de proiecție Visul m-a confruntat cu nevoia de a mă hotărî" [ , p - ] Dar, poate, exemplul dat este singurul caz în care Jung, fără să-și dea seama, falsifică de fapt propria calificare a unui vis ca o predicție de vis În toate celelalte cazuri, Jung tratează visele ca pe o experiență obiectivă, ca pe materialul inconștientului, care îi vine indiferent de dorințele sale sau de "presiunea" etapelor evoluției jungiene Dar una este să-ți interpretezi propriile vise, gânduri, fantezii și alta este să interpretezi manifestările inconștientului pacienților și pacienților Jung este nevoit să facă distincția între aceste două cazuri, dar imediat demonstrează că sunt asemănătoare și apoi încearcă să fundamenteze acest pas foarte serios al său "La baza tulburărilor mintale", scrie el, "nu vom găsi nimic nou și neașteptat; mai degrabă, vom întâlni acolo aceleași principii care stau la baza propriei noastre existențe Și această descoperire a fost de mare importanță pentru mine" [ , p ] În același timp, Jung încă a înțeles că experiența sa din inconștient nu era suficientă pentru a ajuta toți oamenii bolnavi, oamenii Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei foarte diferit, cu probleme și medii diferite Încercând să depășească această contradicție, Jung, după ruperea de Freud, bâjbâie treptat (inventează) o psihotehnică specială care îi permite să extindă semnificativ domeniul și fenomenologia descrierii proceselor inconștiente Această psihotehnică a inclus nu numai memorarea și interpretarea viselor, ci și alte câteva puncte importante Mai întâi, Jung s-a îndreptat către joc, a început să construiască case și castele din nisip și pietre În al doilea rând, se îndreaptă spre artă, în special, se bazează din ce în ce mai mult pe temele experiențelor și fanteziilor sale; mai târziu în acest fel ajunge la nevoia de a schița mandalele În al treilea rând, Jung decide să renunțe, să nu-și rețină fanteziile cu mintea, oricât de dureroase și ciudate ar părea acestea "Înainte de fanteziile", scrie Jung, "care m-au cuprins, atât de tulburat și, s-ar putea spune, controlat, am simțit nu doar un dezgust de netrecut, ci și o groază inexplicabilă Mi-era frică să nu-mi pierd controlul, îmi era frică să nu devin prada inconștientului meu, iar ca psihiatru știam prea bine ce înseamnă asta Totuși, am riscat și am lăsat aceste imagini să mă stăpânească A fost împrejurarea care m-a făcut să îmi asum acest risc în principal pentru că nu aș fi îndrăznit să pun un pacient într-o astfel de situație fără să trec eu prin ea" [ , p ] Jung este conștient de fanteziile sale ca un proces natural și o forță care l-a pus stăpânire împotriva voinței și dorinței sale Este imposibil să fii de acord cu o astfel de înțelegere, deoarece Jung însuși provoacă și lansează acest proces și forță (jucând, desenând, făcând yoga, meditând, renunțând la fantezii, străduindu-se pentru cunoașterea inconștientului), pe care apoi, deseori, cu frică, se predă Din nou, ca și în cazul interpretării viselor, reflecția lui Jung este inadecvată stării reale a lucrurilor Dar în ce direcție și-a format Jung inconștientul, unde a evoluat? O analiză a cărții arată că au fost doi factori principali care au determinat această evoluție: înțelegerea manifestărilor inconștientului, al cărui scop era crearea unui "limbaj de descriere" a proceselor inconștiente (Jung însuși a înțeles această lucrare ca o analiză a structura inconștientului) și realizarea de către Jung a principalelor sale probleme existențiale și aspirații Pentru a clarifica ceea ce s-a spus, să luăm în considerare un exemplu - formarea conceptului de "Anima" În sistemul teoretic al lui Jung, "anima" este un arhetip care este utilizat pe scară largă în interpretarea manifestărilor inconștientului Este interesant cum ajunge Jung la acest concept Mai întâi, în visele, viziunile, fanteziile sale, apare imaginea unei frumoase fete oarbe, care este în companie cu profetul Ilie și cu un șarpe negru uriaș Apoi imaginea fetei este înlocuită cu capul feminin Vadim Rozin Gândire și creativitate somn, pe care Jung îl recunoaște drept unul dintre pacienții săi Această voce îl argumentează activ cu Jung, argumentând, de exemplu, că interpretarea sa este artă sau că Jung, ca artist, creează conținutul experiențelor inconștiente Acest material psihic, susține Jung, este cel care îl conduce la ideea de "Anima" Am crezut, își amintește Jung, că această "femeie din mine" a fost lipsită de propriile ei centre de vorbire și a explicat cu ajutorul meu Ea mi-a vorbit de mai multe ori și în detaliu Am fost extrem de interesat de faptul că o femeie există în mine și interferează cu gândurile mele Într-adevăr, m-am gândit, poate ea este "sufletul" în sensul primitiv al cuvântului și m-am întrebat de ce sufletul a început să fie numit "anima", de ce este prezentat ca ceva feminin Ulterior, mi-am dat seama că această "femeie din mine" este o anumită imagine tipică sau arhetipală în inconștientul fiecărui bărbat, am numit-o "Anima" [ , p ] Ultima etapă în formarea conceptului este eliminarea manifestărilor senzuale ale "Animei" și creșterea trăsăturilor teoretice ale acestui concept "Anima", potrivit lui Jung, nu este doar imaginea eternă înnăscută a unei femei, ci și conexiunea conștiinței cu inconștientul, precum și natura și logica feminină la un bărbat și, în cele din urmă, aceasta este sursa și simbolul Eros și viață Întrebarea principală aici este următoarea: din ce considerente, cum a tastat Jung principalele trăsături teoretice ale "Anima"? Este puțin probabil ca materialul psihic prezentat să-l ajute, pentru că Jung a putut extrage foarte puțin din el, și anume că a visat la o anumită fată frumoasă, iar apoi o voce care amintește de vocea unuia dintre pacienții săi a comunicat și s-a certat cu el Cum poate fi derivat din toate acestea conceptul de "Anima" este complet neclar În același timp, este destul de evident că conceptul de "Anima" nu este util în practica psihoterapeutică și, de asemenea, că corespunde concepțiilor estetice și culturale ale lui Jung Nu înseamnă cele de mai sus că conceptul de "Anima" nu a apărut deloc din adâncul inconștientului, ci a fost construit chiar de Jung? Un alt lucru este că fanteziile corespunzătoare ale lui Jung ar putea acționa ca un imbold euristic, dar din același material al inconștientului într-o etapă diferită a evoluției personalității lui Jung, probabil, nu conceptul de "Anima", ci ar fi apărut altul Construcția conceptelor de către Jung, desigur, nu a putut continua la nesfârșit, s-a încheiat când și-a realizat pe deplin personalitatea, adică a rezolvat în conștiința și activitatea sa de viață principalele probleme existențiale care îl îngrijorau O analiză a cărții lui Jung arată că principalele au fost următoarele: problema lui Dumnezeu, problema teodicei, problema morții Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei și atitudini față de acesta, înțelegerea istoriei și culturii, înțelegerea omului, explicarea naturii bolii mintale Apropo, unul dintre conceptele centrale ale teoriei lui Jung - arhetipul "sine" este asociat tocmai cu ideea de auto-realizare ("autosuficiență") a individului "Apoi, între și ", scrie Jung, "am început să înțeleg că scopul dezvoltării mentale este autosuficiența Nu există o evoluție liniară, există un anumit eu închis Dezvoltarea neechivocă este posibilă doar la început, apoi iese clar centrul" [ , p ] În opinia mea, acest material demonstrează în mod convingător că Jung primește noi cunoștințe și idei despre psihic, de exemplu, exprimate în termeni de Anima, Sine sau inconștient, nu atât din studiul psihicului în sine, cât prin conștientizarea și obiectivarea stărilor și potențialităților sufletului său Schemele îl ajută pe parcurs Povestea lui Dumnezeu pe tron, care a distrus atât de ireverent templul bisericii, interpretarea viselor și a altor manifestări ale activității inconștiente - toate acestea sunt exemple de scheme fără de care Jung nu și-ar putea realiza și obiectiva stările și dorințele În același timp, întrucât Jung folosește cunoștințele și ideile dobândite ca instrumente (mijloace) de lucru psihoterapeutic și, în plus, le formalizează conceptual (adică le înțelege cu ajutorul categoriilor psihologice), se poate susține că pe baza din aceste cunoștințe și idei personale Jung creează idei și concepte psihologice general valabile Astfel, se trasează o anumită secvență: personalitatea originară (în acest caz, Jung) - conștientizarea și obiectivarea potențialităților și dorințelor sale, realizată prin schematizare (adică numai sub condiția creării de scheme) - obținerea de noi cunoștințe și idei în procesul de schematizare - crearea pe baza acestora pe baza unor concepte științifice și a noilor cunoștințe științifice (pentru aceasta, la rândul său, poate fi nevoie de încă un grup de scheme; acesta din urmă a avut în vedere Kant când și-a introdus ideea de schematismul rațiunii) Studiul gândirii în opera lui L S Vygotski "Gândirea și vorbirea" A existat o perioadă de dezvoltare a psihologiei sovietice și a gândirii umanitare, când lucrarea lui L S Vygotsky a fost tăcut și de fapt interzis Astăzi avem de-a face cu tendința opusă: L S Vygotski este aproape canonizat, iar critica îndreptată împotriva lui pare, dacă nu indecentă, atunci cel puțin ciudată Astăzi, gândirea și creativitatea creatorului psihologiei sovietice Vadim Rozin Gândire și creativitate Giile sunt considerate ca exemplare, cu siguranță nu lipsite de contradicții și probleme, dar totuși fundamental corecte, fiindcă au rezistat testului timpului Dar este chiar așa? Lucrările timpurii ale lui L S "Psihologia artei" a lui Vygotski este izbitoare prin schematism și insensibilitate umanitară În studiile sale despre fabulă, nuvela literară a lui Bunin "Respirația ușoară" și tragedia lui Shakespeare "Hamlet" L S Vygotsky pune în contrast intriga și intriga unei opere poetice (și în Hamlet cu personajele), argumentând că catarsisul ia naștere din ciocnirea și contradicția lor "Vedem din toate studiile anterioare", scrie L S Vygotski, că orice operă de artă - o fabulă, o nuvelă, o tragedie - conține în mod necesar o contradicție afectivă, evocă serii de sentimente reciproc opuse și duce la scurtcircuit și distrugerea lor afectele dureroase și neplăcute suferă o anumită descărcare, distrugerea, transformarea în opus, iar reacția pur estetică ca atare se reduce în esență la un asemenea catarsis, adică la o transformare complexă a sentimentelor" [ , p , ] Dezvăluindu-și conceptul, L S Vygotsky efectuează o procedură ciudată: el evidențiază un anumit dispozitiv artistic din realitatea artistică a unei opere poetice (și anume, planul în care artistul creează în mod specific tensiune și așteptare estetică și eventual pentru a o rezolva mai târziu), întoarce acest plan într-o realitate de sine stătătoare şi opune acestei realităţi realităţii evenimentelor operei poetice în desfăşurare Ca urmare, realitatea unei opere poetice se transformă în două câmpuri opuse de evenimente, sub care Lev Sergeevich ajustează în mod arbitrar anihilarea sentimentelor opuse ale cititorului Din punctul de vedere al gândirii umanitare, este dificil să diseci realitatea poetică mai ciudat Adevărat, A A Bubbles susține că pe lângă "înțelegerea care ucide opera de artă, înlocuind-o cu ea însăși" în "Psihologia artei" există o altă înțelegere, "înțelegerea oferită de analiza operei de artă, care nu înlocuiește lucrul, dar rămâne mereu cu el O astfel de analiză, - continuă A Bubbles, - într-un anumit sens este, parcă, o continuare a operei de artă, ca un fel de prefix cu care ne putem "amplifica", întări înțelegerea lucrului" [ , p ] Și apoi el observă că, dacă cineva aderă la această a doua înțelegere, atunci, "în primul rând, acest tip de analiză este posibil și, în al doilea rând, nu există nimic "distructiv" în ea pentru însuși lucrul artei" [ , p ] Cu toate acestea, A Bubbles nu a arătat în ce constă această a doua înțelegere a artei și eu personal nu am găsit-o în Psihologia artei Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Dar Psihologia artei a fost cea mai veche lucrare a lui L S Vygotsky și, prin urmare, poate, este scuzabil pentru absența unei gândiri psihologice adecvate în această lucrare, deși conține multe critici și atitudini curioase care aruncă lumină asupra lucrării ulterioare a lui L S Vygotski De exemplu, atitudinile față de cunoașterea științelor naturii (căutarea unui mecanism psihologic și a unei legi), față de o interpretare deindividuală a artei, față de înțelegerea formei artistice și a semnelor estetice ca condiții și factori care determină cursul proceselor mentale (emoțiile) [ ] , p - ] "Thinking and Speech" este o lucrare matură a lui L S Vygotsky este probabil cel mai bun din ceea ce a scris și făcut Această lucrare a determinat o întreagă epocă în dezvoltarea psihologiei sovietice Și totuși astăzi are nevoie de o reflecție critică Deja la prima lectură a acestuia sunt evidente trei contradicții Pe de o parte, L S Vygotsky subliniază că gândirea nu se poate reduce la vorbire, că este legată de rezolvarea problemelor și munca conceptuală, că rădăcinile genetice ale gândirii și ale vorbirii nu coincid Pe de altă parte, Vygotsky își propune să studieze gândirea de fapt ca vorbire, plasând cuvântul și sensul său în centrul considerației, precum și diferitele forme de vorbire - egocentrică, internă, externă "Dacă este așa", scrie L S Vygotsky, este evident că metoda de studiu a problemei care ne interesează nu poate fi alta decât metoda analizei semantice, metoda analizei aspectului semantic al vorbirii, metoda studierii sensului verbal" [ , p ] Apoi se dovedește că gândirea coincide cu vorbirea Adevărat, L S Vygotsky postulează că "sensul poate fi considerat în egală măsură atât ca un fenomen al vorbirii în natură, cât și ca un fenomen legat de domeniul gândirii", și, prin urmare, există toate motivele pentru a considera sensul cuvântului "ca o unitate a gândirii și vorbirii" " [ , Cu ] Dar de aici nu rezultă că gândirea coincide cu vorbirea și că, prin urmare, o putem analiza ca vorbire sau limbaj În plus, acest postulat în sine în lumina științelor umaniste moderne (lingvistică și semiotică) este complet greșit A doua contradicție Pe de o parte, L S Vygotsky arată că gândirea în complexe (gândirea complexă) care este caracteristică vârstei preșcolare (până la adolescență) diferă brusc de gândirea în concepte, că chiar și un "pseudo-concept" (similar în formă externă cu un concept real) este un complex Pe de altă parte, el susține că gândirea complexă trece (se dezvoltă) imperceptibil în gândirea conceptuală Într-adevăr, să comparăm următoarele două afirmații ale lui L S Vygotsky: "Numim acest tip de complex pseudo-concept pe motiv că generalizarea care apare în gândirea copilului seamănă în aparență cu conceptul care este folosit în intelect Vadim Rozin Gândire și creativitate activitatea este un adult, dar care în esența sa, în natura sa psihologică, reprezintă cu totul altceva decât un concept în sens propriu Din exterior avem un concept, din interior - un complex" [ , p ] Și încă o chestie: "Datorită contradicției inerente acesteia, fiind un complex, conține deja boabele conceptului viitor care încolțește în el (italicele noastre - V R ) Comunicarea verbală cu un adult devine astfel un motor puternic, un factor puternic în dezvoltarea conceptelor viitoare Trecerea de la gândirea complexă la gândirea în concepte are loc imperceptibil pentru copil, deoarece practic pseudo-conceptele lui coincid cu conceptele de adulți" [ , p - ] Cu toate acestea, în continuare L S Vygotsky însuși demonstrează în mod convingător că acest lucru nu poate fi în niciun fel posibil, că conceptele adulților (inclusiv cele științifice) au o structură diferită, se supun unei logici diferite, în special, reprezintă un sistem, pe scurt, diferă puternic de complexe și pseudo-concepte (Vezi [ , p , , , , , , ]) Al treilea paradox Unul dintre primele articole ale lui L S Vygotsky a venit cu un articol cu adevărat genial "Metoda instrumentală în psihologie", în care introduce ideea unui instrument extern identificat cu semne, o idee care face posibilă explicarea modului în care apar schimbări calitative în comportament și apar noi formațiuni în psihicul "Includerea unui instrument în procesul de comportament", scrie L S Vygotsky, - în primul rând, cheamă la activitate o serie de funcții noi asociate cu utilizarea acestui instrument și cu controlul acestuia; în al doilea rând, anulează și face inutile o serie de procese naturale, a căror activitate este efectuată de unealtă; în al treilea rând, modifică fluxul și momentele individuale (intensitate, durată, succesiune etc ) ale tuturor proceselor mentale care fac parte din actul instrumental, înlocuiește unele funcții cu altele, adică recreează, reconstruiește întreaga structură a comportamentului" [ ] , p ] În conformitate cu acest concept, L S Vygotsky în Gândire și vorbire susține că dezvoltarea reprezintă schimbări calitative și transformări care apar ca urmare a utilizării semnelor "Studiile de ontogeneză a conceptelor arată că dezvoltarea de la inferior la superior nu trece printr-o creștere cantitativă a conexiunilor, ci are loc prin noi formațiuni calitative" Și mai sus: principala diferență a acestei dezvoltări "constă în trecerea de la procesele intelectuale directe la operații mediate cu ajutorul semnelor" [ , p , ] Dar, pe de altă parte, L S Vygotsky arată în mod repetat că dezvoltarea este doar o complicație și germinare, o restructurare a ceea ce este; cu alte cuvinte, transformările și noi formațiuni calitative sunt imposibile în ea Și chiar acolo Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei el poate completa gândul cu o afirmaţie opusă despre rolul semnelor şi stăpânirea proceselor mentale existente cu ajutorul lor "Dacă în această perioadă", scrie L S Vygotski, "o funcție elementară nouă, fundamental diferită de cea anterioară, nu apare; de aceea ar fi greșit să concluzionăm că nu au loc schimbări cu funcțiile elementare existente Ele sunt incluse într-o nouă structură, intră într-o nouă sinteză, intră ca o instanță subordonată într-un nou întreg complex, ale cărui legi determină soarta fiecărei părți individuale Procesul de formare a conceptelor presupune, ca parte principală și centrală, stăpânirea cursului propriilor procese mentale cu ajutorul utilizării funcționale a unui cuvânt sau semn" [ , p ] Pentru a înțelege sursa acestor contradicții, sau, poate, necesitatea lor, să fim mai întâi atenți la prezența în gândirea lui L S Vygotsky a două planuri diferite: pe de o parte, un strat puternic de idei metodologice și ontologice, pe de altă parte, faptele obținute în experimentele sale, precum și cele adoptate de el în cursul criticii și analizei altor concepte psihologice (J Piaget, K Buhler, N Akha, G Kafka, V Koehler, V Stern și alții) Suntem nevoiți să despărțim aceste două planuri, deoarece ele dau naștere unor afirmații diferite despre L S Realitatea lui Vygotsky și, în același timp, intră adesea în conflict unul cu celălalt În general, L S Vygotski a avut o atitudine destul de ciudată față de alte concepte psihologice De regulă, el le-a criticat aspru și le-a respins deseori ("A explora o astfel de problemă precum gândirea și vorbirea", scrie L S Vygotsky, "căci psihologia modernă înseamnă, în același timp, a duce o luptă ideologică împotriva vederilor și concepțiilor teoretice care opune-i " [ , p ]), și în același timp a folosit pe scară largă rezultatele obținute în aceste concepte De exemplu, L S Vygotsky zdrobește conceptul lui Piaget în bucăți, dar își folosește destul de calm datele despre vorbirea egocentrică, precum și multe alte observații Dacă metodologia lui Piaget, ca L S Vygotsky este fals în întregime, de ce datele observaționale obținute pe baza ei sunt aproape toate corecte? Observațiile și experimentele proprii ale lui Vygotsky sunt adesea construite după următoarea schemă: o ipoteză este prezentată, de regulă, de natură generală, adică slab operaționalizată, neelaborată teoretic, care este apoi testată pe copii la două sau trei niveluri de dezvoltare Cu această abordare, este imposibil să fixați și să controlați rigid nici caracteristicile obiectului studiat, nici modificările acestuia În general, de regulă, Vygotski și colaboratorii săi au observat comportamentul a mai mult de două tipuri de obiecte: idealul (specificat de teorie) și cel real, clar Vadim Rozin Gândire și creativitate a căror corespondență este stabilită tocmai în experiment (astfel sunt cerințele și logica unui experiment de științe naturale) și sincreta, adică formarea empirică, vizibilă în materialul observațiilor în lumina ipotezei exprimate de Vygotsky Nu este deci surprinzător că toate ipotezele lui L S Vygotsky în gândire și vorbire sunt confirmate cu brio Cu toate acestea, o remarcă similară poate fi adresată multor alți psihologi Metodologic, în Gândire și vorbire, Vygotsky folosește două concepte centrale: dezvoltarea și studiul semantic al gândirii Explicând programul general de cercetare la începutul cărții, el scrie: "Punctul unificator al tuturor acestor studii este ideea de dezvoltare, pe care am încercat să o aplicăm în primul rând analizei și studiului sensului cuvântului" [ , p ] În același timp, în Gândire și vorbire se pot distinge două aspecte diferite, de fapt, fără legătură cu înțelegerea fenomenului dezvoltării Pe de o parte, L S Vygotsky interpretează dezvoltarea biologic și marxist, în acest caz el folosește expresii precum "creștere" (de gândire, semnificații, concepte), "germinare", "muguri", "mișcare de sine", "selecție" În acest model, numărătoarea inversă a dezvoltării gândirii începe aproape din lumea animală sau din prima copilărie "Nu pentru marxism", scrie L S Vygotsky și propunerea că rădăcinile intelectului uman sunt puse în lumea animală în orice caz, nu există niciun motiv pentru a nega existența rădăcinilor genetice ale gândirii și vorbirii în regnul animal și aceste rădăcini, ca toate datele arată, sunt diferite pentru gândire și vorbire" [ , p , ] În dezvoltarea gândirii astfel înțelese, Vygotsky distinge între etape separate, forme intermediare (comparați căutarea unor legături intermediare între om și maimuță), forme imature, instabile, care se maturizează treptat, devin mai complexe și se adaptează la mediu Din punctul de vedere al unui astfel de concept biologic, gândirea în cea mai simplă formă rudimentară (cum ar fi rinichiul, sămânța) este deja prezentă la un copil foarte mic, de îndată ce stăpânește primele semnificații ale cuvintelor și într-un complex dezvoltat ( conceptual) formă - la un adolescent și un adult Potrivit lui Vygotsky, gândirea se dezvoltă sub influența unor cauze și factori care sunt interpretați pur în științele naturii Criticându-l pe J Piaget, el scrie: "Astfel, relația de dezvoltare și dependență funcțională înlocuiește pentru Piaget relația de cauzalitate El uită binecunoscuta poziție a lui F Bacon că adevărata cunoaștere este cunoașterea care se întoarce la cauze; el încearcă să înlocuiască înțelegerea cauzală a dezvoltării cu o înțelegere funcțională și, astfel, lipsește în mod imperceptibil conceptul însuși de dezvoltare de orice conținut" [ , p ] Cu toate acestea, în această chestiune, L S Vygotski acționează destul de consecvent, Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei realizându-şi atitudinea faţă de construcţia psihologiei ca ştiinţă exactă pozitivă În binecunoscutul articol metodologic "Semnificația istorică a crizei psihologice", el scrie: "Psihotehnica, așadar, nu poate ezita să aleagă psihologia de care are nevoie (chiar dacă este dezvoltată de idealiști consecvenți), se ocupă exclusiv de un cauzală, cu o psihologie obiectivă Am pornit de la faptul că singura psihologie de care are nevoie psihotehnica ar trebui să fie o știință descriptivă și explicativă Putem adăuga acum că această psihologie este, în plus, o știință empirică, comparativă, o știință care folosește datele fiziologiei și, în sfârșit, o știință experimentală" [ , p - ] Totuși, alături de ideea biologică a dezvoltării în Gândire și Vorbire, găsim o cu totul altă înțelegere a dezvoltării, formată probabil sub influența ideilor filosofice: dezvoltarea ca mecanism de conștientizare, ca mod de a stăpâni propriile procese mentale cu ajutorul semnelor "Problemă", scrie L S Vygotski, "constă tocmai în aceasta, căci dezvoltarea constă într-o conștientizare progresivă a conceptelor și operațiilor propriei gândiri" [ , p ] "Central acestui proces, după cum arată studiile, este utilizarea funcțională a unui semn sau cuvânt ca mijloc prin care un adolescent își subjugă propriile operații mentale în puterea sa, cu ajutorul cărora el stăpânește cursul propriilor procese mentale și își orientează activitatea spre rezolvarea problemei cu care se confruntă " [ , p ] Este firesc să ne așteptăm ca Vygotsky să arate cum primul concept, cvasi-biologic, pe baza căruia el stabilește legile de bază ale dezvoltării gândirii copiilor, este conectat cu al doilea concept de dezvoltare și, de asemenea, cum ambele concepte sunt legate de ideea de a folosi cuvântul-semn, conceptul de semn Cu toate acestea, în Gândire și vorbire nu găsim acest lucru, la fel cum nu găsim, de exemplu, cum argumentele interesante ale lui Vygotsky despre învățare și dezvoltare sunt legate de aceste concepte de dezvoltare Cu toate acestea, încă se poate înțelege cum L S Vygotsky a încercat să conecteze cele două concepte diferite de dezvoltare pe care le-a introdus În lucrarea sa anterioară, Istoria dezvoltării funcțiilor mentale superioare, el reflectă mai întâi la esența logică a primei înțelegeri a dezvoltării, evidențiind două trăsături în ea "Primul semn este că, cu fiecare schimbare, substratul care stă la baza fenomenului de dezvoltare rămâne același Al doilea cel mai apropiat semn este că orice schimbare aici este într-o anumită măsură internă; nu numim dezvoltare o schimbare care nu are nicio legătură cu niciun proces intern, Vadim Rozin Gândire și creativitate care apar în organism și sub forma activității pe care o studiem Unitatea ca constanță a întregului proces de dezvoltare, legătura internă dintre etapa trecută de dezvoltare și debutul schimbării - aceasta este a doua trăsătură principală care este inclusă în conceptul de dezvoltare" [ , p ] În plus, Vygotsky observă că, din punctul de vedere al unei astfel de înțelegeri, mulți psihologi nu iau în considerare a doua dezvoltare a înțelegerii, ei refuză să considere "experiența culturală a copilului", "antrenamentul", "asimilarea" și "educația" ca fiind un act de dezvoltare [ , p ] Dar, spune L S Vygotski, aceasta este și dezvoltare, dar "de tip revoluționar, cu alte cuvinte, schimbări abrupte și fundamentale în însuși tipul de dezvoltare, însăși forțele motrice ale progresului, și este bine cunoscut faptul că prezența schimbărilor revoluționare odată cu evoluția ones nu este un astfel de semn care să excludă posibilitatea aplicării conceptului de dezvoltare la acest proces" [ , p ] Demonstrând această idee, Vygotsky încearcă să arate că semnificația, adică utilizarea semnelor, presupune dezvoltarea mentală internă "Dar dacă", scrie el, "descompunem procesul de memorare bazat pe semne în părțile sale componente, atunci vom putea descoperi cu ușurință că, în final, acest proces conține aceleași reacții care sunt caracteristice memorării naturale, nu numai în combinație nouă" [ , p ] Aceasta este afirmația lui L S Vygotsky este mai mult decât îndoielnic, dar vom reveni la asta mai jos Analizând cea de-a doua înțelegere a dezvoltării în L S Vygotsky, A A Bubbles "se gândește la Vygotsky până la capăt", argumentând că, în primul rând, această înțelegere este strâns legată de atitudinea psihologică declarată de L S Vygotsky în articolul "Semnificația istorică a crizei psihologice" și, în al doilea rând, o astfel de înțelegere a dezvoltării în general este o respingere a conceptului de dezvoltare a psihicului "Dezvoltarea este aici", scrie A A Bulele - prin urmare, apare numai în măsura în care se realizează o anumită acțiune care vizează dezvoltarea, adică aici "ceva" se dezvoltă datorită faptului că este "dezvoltat" Acesta este un "proces" care are un indispensabil " componenta artificială " - componenta acțiunii noastre speciale Ar trebui să vorbim aici despre un tip special de acțiuni de restructurare sau reorganizare a aparatului psihologic sau a modurilor de funcționare a acestuia Încă o dată: acest tip de acțiune poate fi numit acțiuni "psihotehnice" Psihicul uman însuși, conform lui L S Vygotsky, nu are propriile legi de dezvoltare și, în plus, nu are deloc dezvoltare Dezvoltarea mentală și spirituală a unei persoane are loc întotdeauna datorită unor sisteme artificiale speciale, special organizate (produse în istorie și fixate în cultură - într-o varietate de forme, uneori foarte neașteptate și exotice) Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei acțiunii hotehnice, adică acțiuni asupra psihicului, adică acțiuni de stăpânire și schimbare a psihicului prin utilizarea mijloacelor speciale de semne artificiale" [ , p - ] În ce măsură o astfel de înțelegere a dezvoltării era caracteristică lui Vygotsky? Da, într-adevăr, o serie de orientări metodologice pot fi gândite în această direcție Dar, în primul rând, Vygotski însuși nu s-a gândit la asta înainte și, în al doilea rând, nu se putea gândi la asta, deoarece avea și alte atitudini, direct opuse (științifice, biologice, marxiste), în plus, nu avea încă timp să înțeleagă sensul demersului psihotehnic Apropo, și astăzi această înțelegere își face drum cu mare dificultate A Bubbles, desigur, are dreptate atunci când afirmă că cercetarea poate fi diferită, în special axată pe dezvoltarea psihotehnică a unei persoane noi L S Vygotsky a formulat periodic o mentalitate pentru o astfel de dezvoltare, dar cercetările sale nu au răspuns la această mentalitate Dar a implementat în mod constant o abordare științifică naturală Cu toate acestea, nu sunt complet exact În Istoria dezvoltării funcțiilor mentale superioare, Vygotsky construiește de fapt o ontologie care corespunde atitudinii psihotehnice Dar instalația, care nu contrazice demersul natural-științific, așa cum susține A Bubbles, ci, dimpotrivă, o implementează exact, de altfel, strict și de două ori Astfel, Vygotsky, pe de o parte, face o analogie între atitudinea unui inginer uman față de natură (o astfel de persoană stăpânește procesele naturale cu ajutorul uneltelor și mașinilor) și atitudinea unui copil în curs de dezvoltare față de propriul psihic și comportament ( pe care copilul le stăpâneşte, învaţă să le controleze cu ajutorul uneltelor şi maşinilor) semne) "Fiecărui pas specific în stăpânirea forțelor naturii trebuie să corespundă unui anumit pas în stăpânirea comportamentului, în subordonarea proceselor mentale puterii umane O persoană introduce stimuli artificiali, semnifică comportamentul și, cu ajutorul semnelor, creează, acționând din exterior, noi conexiuni în creier" [ , p ] Pe de altă parte, Vygotski extinde aceeași analogie, deși extinzând-o, la relațiile "extern-intern", "social-mental", demonstrând că interiorizarea experienței și a relațiilor sociale este în esență un mecanism de influență a unui social activ mediu ("inginer social" - un părinte, profesor, prieteni etc ) asupra psihicului copilului, care se dezvoltă ca urmare a acestuia Nu întâmplător Vygotsky o citează pe Janet, care afirmă, potrivit lui Vygotsky, că "în spatele puterii cuvântului asupra funcțiilor mentale se află puterea reală a superiorului și a subordonatului, relația dintre funcțiile mentale ar trebui să fie legată genetic de relațiile reale Vadim Rozin Gândire și creativitate între oameni Reglarea prin intermediul cuvântului a comportamentului altcuiva duce treptat la dezvoltarea comportamentului verbalizat al personalității însăși" [ , p ] Făcând o analogie profundă între procesele interne și mentale și naturale, care sunt influențate de "inginer" (o dată acționând ca profesor, iar cealaltă ca personalitate care se dezvoltă singur), Vygotski, pe de o parte, poate atribui legi și schimbări imanente ale psihicului, adică o dezvoltare care amintește de dezvoltarea biologică, pe de altă parte, pentru a argumenta că utilizarea semnelor și interiorizarea experienței sociale doar declanșează aceste legi și schimbări O astfel de atitudine psihotehnică și ontologie, desigur, contribuie la formarea unei noi persoane ("posibile"), dar deloc cea la care visează A Bubbles Omul nou, potrivit lui Vygotsky, se încadrează perfect în varianta tehnicismului ideologic și a marxismului - este un inginer al altor oameni și al propriilor suflete, complet străin de spiritualitate și de cultura umanitară A doua propunere metodologică după care sa ghidat Vygotsky în Gândire și vorbire, așa cum am observat deja, este abordarea semantică a studiului gândirii Și aici din nou putem distinge două înțelegeri diferite Pe de o parte, poate sub influența lucrărilor lui V Stern, Vygotsky reduce gândirea la sensul cuvintelor, conceptelor și generalizărilor Iată o discuție tipică L S Vygotsky îl citează pe V Stern, care descrie "cea mai mare descoperire" a unui copil de aproximativ doi ani că fiecare lucru are propriul nume "Procesul tocmai descris", spune Stern, "poate fi deja definit fără nicio îndoială ca activitatea mentală a unui copil în sensul propriu al cuvântului; înțelegerea relației dintre semn și semnificație care apare aici la copil este ceva fundamental diferită de simpla utilizare a reprezentărilor și asocierilor lor, iar cerința ca fiecare obiect de orice fel să aibă propriul nume poate fi considerată cu adevărat primul concept a copilului , p ] În legătură cu aceasta, Vygotsky scrie în continuare: " Numai într-un anumit stadiu, relativ înalt, în dezvoltarea gândirii și a vorbirii, devine posibilă "cea mai mare descoperire din viața unui copil" Pentru a "descoperi" vorbirea trebuie să gândim" [ , p ] Și mult mai departe: "Fiecare generalizare, fiecare formare a unui concept, este actul de gândire cel mai specific, cel mai autentic, cel mai indubitabil Prin urmare, avem dreptul să considerăm sensul unui cuvânt ca un fenomen al gândirii" [ , p ] Pe de altă parte, așa cum am observat deja, Vygotsky conectează gândirea cu rezolvarea problemelor, raționamentul, utilizarea unui sistem de concepte și alte acțiuni mentale destul de complexe, care, după cum remarcă el, implică arbitrar Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei și conștientizare Sunt două probleme aici În primul rând: cum sunt legate aceste două înțelegeri ale gândirii, pe lângă faptul că ambele, așa cum scrie Vygotsky, presupun generalizarea Și al doilea: de ce L S Vygotsky a decis totuși că apariția semnificațiilor în cuvinte este deja gândire și formarea conceptelor? S-a remarcat deja mai sus că Vygotsky însuși arată că gândirea în prima înțelegere este un complex (gândirea complexă), iar complexele diferă semnificativ de gândire în ceea ce privește a doua înțelegere O explicație poate fi ușor de presupus Reducerea gândirii la vorbire și apoi la semnificațiile cuvintelor i-a permis lui Vygotsky, în primul rând, să implementeze o abordare științifică naturală și o înțelegere biologică a dezvoltării în raport cu gândirea și, în al doilea rând, să afirme că gândirea se formează la copii aproape de la vârsta de doi ani "Importanța fundamentală a unei astfel de formulări a întrebării", scrie L S Vygotsky, este complet incomensurabil pentru toate problemele genetice ale gândirii și vorbirii Constă în primul rând în faptul că numai cu această presupunere devine posibilă pentru prima dată o analiză cauzal-genetică a gândirii și vorbirii" [ , p ] Cu toate acestea, aparent, L S Vygotsky ezită constant: pe de o parte, el numește complexe gândire, pe de altă parte, arată că complexele sunt mai mult ca vise, opere de artă - orice în afară de gândire De exemplu, el scrie: "Dacă luăm formele gândirii umane manifestate într-un vis, vom găsi acolo acest mecanism primitiv străvechi de gândire complexă, fuziune vizuală și mișcare a imaginilor" [ , p ] Să acordăm atenție expresiei paradoxale - "forme de gândire umană care se manifestă într-un vis", într-un vis, unde, după cum știți, controlul conștiinței nu funcționează deloc și nu există gândire O pagină mai sus, Vygotsky scrie că un complex nu este un concept, ci mai degrabă o "imagine", "un desen mental al unui concept", "o nuvelă despre el", "o operă de artă" [ , p ] Nu se poate spune că Vygotsky nu a simțit contradicția, dimpotrivă, el încearcă să conducă un raționament special, încercând să demonstreze, în primul rând, posibilitatea transformării funcției vorbirii într-o funcție de gândire și, în al doilea rând, să aducă pseudo- complexe de concept atât de apropiate de gândirea conceptuală încât s-ar părea că aici - unul se revarsă în celălalt În acest scop, de exemplu, el susține că vorbirea egocentrică la un copil "devine foarte ușor gânditoare în sensul propriu al cuvântului, că datorită funcției comunicative a vorbirii (înțelegerea reciprocă), cuvintele devin concepte, iar vorbirea devine gândire, care, datorită faptului că vorbirea copilul nu se dezvoltă liber, nu spontan, ci sub presiunea vorbirii organizate Vadim Rozin Gândire și creativitate și semnificațiile adulților, pseudo-conceptele sunt concepte care se apropie [ , p , , ] Dar niciuna dintre aceste afirmații nu dovedește că vorbirea poate deveni gândire sau că un pseudo-concept se poate dezvolta într-un concept Rezuma Trebuie să admitem că gândirea lui Vygotsky este profund ambivalentă Unele dintre ideile și ipotezele sale metodologice le contrazic pe altele, atitudinile sale metodologice intră constant în conflict cu faptele pe care le primește Cum apar problemele puse de L S Vygotski? Să începem cu ideea gândirii și rolul semnelor în dezvoltarea psihicului Trebuie spus cu toată certitudinea că gândirea nu se poate reduce la semnificațiile cuvintelor și conceptelor, că atât în termeni filo- și ontogenetici, gândirea este o formație destul de târzie Cercetările moderne în metodologie și știința științei arată că în termeni istorici, gândirea s-a format nu mai devreme decât cultura antică [ ; ; ], iar în ontogeneză - nu mai devreme de adolescență Condițiile preliminare pentru gândire sunt formațiuni atât de complexe precum formarea unei personalități (gândirea într-unul dintre planurile sale este realizarea unei personalități), invenția raționamentului (atât vorbirea, cât și pe modele), subordonarea raționamentului regulilor logicii , ale căror tipuri și forme pot fi foarte diferite, atribuirea cunoștințelor, obținute în raționament, unor construcții obiectuale speciale - ontologie (în raport cu obiectele reale, ontologia acționează ca "limbaj de descriere", în raport cu regulile de logica - ca justificare semantică a acestora), în sfârșit, implică gândirea și formarea unor forme specifice de conștiință și înțelegere (de fapt mentală) În gândire, o persoană, pe de o parte, se realizează pe sine cu ajutorul raționamentului, în timp ce dobândește cunoștințe, pe de altă parte, se supune cerințelor gândirii ca instituție socială Aceasta din urmă înseamnă că, atunci când raționează, un individ gânditor trebuie să urmeze regulile logicii, să efectueze toate procedurile de bază ale gândirii (adică să rezolve probleme, să construiască concepte și teorii, să-și fundamenteze cunoștințele etc ) strict în conformitate cu realitatea gândirii Este clar că o realitate atât de complexă nu s-ar fi putut forma imediat Când gândirea s-a format și a început să fie studiată, atunci din punctul de vedere al gândirii existente, formele anterioare de conștiință și metodele de obținere a cunoașterii (în cultura arhaică și în cultura regatelor antice) au început retrospectiv să fie considerate ca forme de gândire imature, nedezvoltate - gândire arhaică, mitologică, primitivă etc e Cercetările moderne restaurează adevărul în această chestiune, arătând că aceste forme de conștiință și modalități de obținere a cunoașterii nu sunt gândirea În acest sens, Vygotski greșește când a afirmat că complexul suntem noi Capitolul Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei gândire și are dreptate și demonstrând că complexele nu pot fi gândire Acum despre rolul semnelor După cum am încercat să arătăm, L S Vygotsky interpretează semnul ca un instrument special care permite unei persoane să-și stăpânească psihicul și comportamentul, iar această schemă este pe deplin în concordanță cu ontologia științifică naturală și abordarea inginerească Propria noastră cercetare, bazată pe tradițiile logicii și semioticii conținutului genetic, precum și pe studiile culturale, pictează o imagine complet diferită Dacă semnele, așa cum face Vygotsky, sunt interpretate ca instrumente speciale care fac posibilă stăpânirea proceselor mentale (datorită medierii relației "om - proces natural mental"), atunci psihicul uman se dublează O dată este înțeles ca un obiect și un proces natural ("natural"), cealaltă - ca o acțiune de tip cvasi-inginerească îndreptată către acest obiect Ceea ce determină această acțiune în sine este complet de neînțeles, dar, potrivit lui Vygotsky, ea este dirijată de încă o altă acțiune cvasi-inginerească, dar deja externă a mediului social Apoi se dovedește că societatea este un inginer social la scară cosmică, care, prin analogie cu ea însăși, formează indivizi separați care, la rândul lor, sunt ingineri ai propriului psihic (ei, așa cum spune Vygotsky, construiesc noi conexiuni în creierul lor) Cu toate acestea, o astfel de imagine se încadrează perfect în ideologia de construire a vieții din anii și și ideea de a crea o nouă persoană orientată spre socialism Din punctul de vedere al cercetării moderne, esența semnului este dată în raport cu trei planuri: sistemul social și comunicațiile (societatea), activitatea și psihicul uman În raport cu primul plan, un semn este o modalitate de a rezolva o anumită problemă socială ("decalaj", conflict etc ) În raport cu al doilea plan, semnul este un mijloc de reorganizare a activității, făcând posibilă introducerea unei legături speciale în el - acțiunile propriu-zise cu semne În raport cu al treilea plan, un semn este o condiție necesară pentru schimbarea psihicului: formarea de noi tipuri de semne și semnificațiile acestora duce la o nouă organizare a proceselor mentale În acest sens, semnificația și un anumit tact de a schimba organizarea mentală sunt două părți ale unui proces Contextul extern pentru el este construirea unei noi activități și rezolvarea unei anumite probleme sociale Iar în ontogeneză, probabil, nu există o interiorizare a experienței și a relațiilor sociale, ci există semnificație ca modalitate de construire a unei noi activități, de rezolvare a unei anumite probleme sociale, ca pas de schimbare (auto-organizare) a psihicului Ultima considerație se referă la conceptul de dezvoltare Se poate presupune că este necesar să vorbim, în primul rând, despre metamorfo- Vadim Rozin Gândire și creativitate zah (gândirea și psihicul), și în al doilea rând - de fapt despre dezvoltare În perioadele de formare a unei noi culturi (în filo- și ontogenie), se formează simultan o nouă semioză (semne, sisteme de semne și mijloace), noi forme de socialitate și comunicare, o nouă activitate și organizare mentală Mai mult, aceste structuri se dezvoltă, adică adaptarea, complicarea și îmbunătățirea lor reciprocă Finalizarea ciclului cultural înseamnă apariția unor contradicții fundamentale între semioza predominantă și tipul de psihic uman și condițiile semnificativ modificate ale vieții sociale Aceste contradicții duc la dezintegrarea vechii culturi și formarea uneia noi și, în consecință, dezvoltarea este înlocuită de metamorfoză: se formează o nouă semioză, activitate, sistem social și psihic În acest sens, toate încercările lui L S Vygotsky pentru a arăta că gândirea unui copil se dezvoltă continuu de la vârsta de doi ani până când starea adultă arată complet greșită Înainte de adolescență, se formează premisele gândirii, în timp ce psihicul copilului suferă două sau trei metamorfoze Un adolescent dezvoltă prima "cultură a gândirii" Apoi structura gândirii se dezvoltă până la următoarea criză de dezvoltare, unde are loc următoarea metamorfoză a psihicului și a gândirii Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate Ezoterismul ca formă de viață individuală și socială De obicei, cunoștințele ezoterice sunt definite ca secrete, de înțeles doar inițiaților Dar în învățăturile ezoterice moderne ale Helenei Blavatsky, Rudolf Steiner, John Krishnamurti, Ramakrishna, Helena Roerich, Sri Aurobindo Ghosh, Swami Vivekananda, Suzuki, Carlos Castaneda, Daniil Andreev, George Gurdjieff, Bhagavad Shri Rajnesh și alții, nu există criptate cunoștințe secrete Dimpotrivă, ele se adresează tuturor Originile gândirii ezoterice se întorc în trecutul îndepărtat: terenul pentru această viziune asupra lumii a fost pregătit de învățăturile lui Hristos, Buddha, gnostici Platon, reflectând asupra naturii poeziei, reamintește ideea populară pe care poeții o creează ca în frenezie pentru că muzele le insuflă Când citești ezoteric, se pare că cineva se mută și în el, iar gândul vine la asemănarea experiențelor în artă, într-o stare de nebunie și în lumea ezoteric Celebrul ezoterist hindus Ramakrishna, în timp ce slujea preoților templului dedicat Zeiței Mamei Divine Kali, își amintește cum a trăit pentru prima dată o experiență ezoterică (la vârsta de de ani): "Odată m-am simțit în strânsoarea unui dor insuportabil Mi se părea că cineva îmi strânge inima ca un șervețel ud Chinurile mă chinuiau La gândul că nu voi fi niciodată vrednic de harul viziunii divine, m-a cuprins o furie cumplită M-am gândit, dacă așa ar trebui să fie, m-am săturat de viața asta În altarul lui Kali atârna o sabie mare Privirea mea a căzut asupra lui și fulgerele mi-au străpuns creierul "Aici El mă va ajuta să pun capăt " M-am repezit, l-am prins ca nebunul Și deodată Camera cu toate ușile și ferestrele, templul - totul a dispărut Am simțit că nu e nimic altceva Înaintea mea se întindea oceanul spiritului, nemărginit, orbitor Oriunde m-am uitat, din câte am putut vedea, am văzut valurile uriașe ale acestui ocean radiant ridicându-se S-au repezit cu furie spre mine, cu un zgomot înspăimântător, de parcă s-ar fi pregătit să mă devoreze Într-o clipă, s-au apropiat, s-au prăbușit, m-au prins Dus de ei, m-am sufocat Am leșinat (în text Vadim Rozin Gândire și creativitate literal "mi-am pierdut toată conștiința naturală") și am căzut Cum a trecut ziua aceea și următoarea, habar n-am Un ocean de bucurie de nespus a răsărit în mine Și până în adâncul ființei mele, am simțit prezența Mamei Divine conform: , p ] Citind Ramakrishna sau un alt minunat ezoterist indian Sri Aurobindo Ghosh, cineva poate fi ușor infectat cu experiențe neobișnuite, dar este greu de înțeles particularitățile conștiinței ezoterice Ce este o persoană ezoterică și practica ezoterică? Aceasta este o întrebare la care suntem forțați să răspundem Celălalt se referă la ideile ezoteriştilor cu privire la evoluţia omului Ei sunt siguri că omul modern ca specie este o legătură intermediară între starea anterioară a omului și starea viitoare, ezoteric "Dacă admitem", scrie Sri Aurobindo în Viața divină, "că sensul umil al nașterii noastre în materie constă în dezvoltarea noastră spirituală pe pământ, dacă aceasta este, în esență, evoluția conștiinței care are loc în natură, atunci trebuie să admitem acel om, ceea ce este acum nu poate fi limita acestei evoluții - el este încă o expresie prea imperfectă a Spiritului, mintea lui este prea limitată în funcțiile sale și este doar o expresie tranzitorie a conștiinței, întrucât o persoană este doar o expresie de tranziție fiind În esență, o schimbare a conștiinței a fost întotdeauna factorul principal, iar evoluția a avut întotdeauna o natură spirituală, în timp ce schimbarea fizică a fost doar mijlocul ei Acum mutația conștiinței însăși va produce mutația necesară a corp" [Cit de: , p - ; , p - ] Afirmații similare pot fi găsite la R Steiner, D Andreev, Vivekananda și chiar filozoful nostru orientat ezoteric Nikolai Berdyaev Întrebarea este dacă aceste noțiuni sunt corecte? Să încercăm să răspundem la ambele întrebări Să începem prin a discuta despre ce sunt omul ezoteric și ezoterismul În primul rând, aceasta este o persoană care critică valorile de bază ale culturii moderne, care neagă această cultură "Lumea noastră, care pentru prea mulți este epuizată de realitate", a scris Berdyaev, "mi se pare derivată El este departe de Dumnezeu Dumnezeu este în centru Tot ceea ce este departe de Dumnezeu este provincial Viața devine plată, mică, dacă nu există Dumnezeu și lumea de sus Într-o astfel de lume, lipsită de dimensiunea adâncimii, nu există o tragedie reală, iar aceasta, probabil, îi captivează pe mulți" [ , p ] Prin urmare, nu mai este surprinzător când N Berdyaev estimează această lume mult mai jos decât aceea "În această lume a necesității, a dezbinării și a robiei", scrie el, "în această lume căzută, nu eliberată de puterea sorții, nu Dumnezeu domnește, ci prințul acestei lumi" [ , p ] Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate În al doilea rând, un ezoteric este o persoană care crede în existența altor realități (spirituale) În lumea ezoterică, oamenii obișnuiți și creaturile neobișnuite se înțeleg destul de bine De exemplu, în lumea ezoterică a lui Rudolf Steiner, atât oamenii obișnuiți, spirituali, trăiesc în condiții egale, cât și sentimentele și experiențele lor (sub forma unor elemente și ființe speciale ale lumii spirituale), și chiar și Hristos cu îngerii În lumile ezoterice ale lui Daniil Andreev, pe lângă oameni, există și mai multe creaturi exotice: Satana, care are trei înfățișări teribile, "uitz-raors" (demonii marii state), Antihrist, Logosul Planetar, sufletele catedralei popoarelor , slujitori ai iadului (draci, "rarugi", "igva"), prototipuri vii ale marilor opere de artă și multe altele [ ] În cele din urmă, o persoană ezoterică este o persoană care își înțelege și realizează viața ca o cale care duce la realitatea ezoterică Rezumând, este ușor de spus că esența viziunii ezoterice clasice asupra lumii poate fi transmisă folosind trei teze: Lumea, cultura, mintea noastră obișnuită sunt neadevărate sau iluzorii; Există o altă lume, adevărată (o altă realitate), în care o persoană își poate găsi mântuirea, își poate găsi adevărata existență; O persoană poate intra în această lume adevărată, dar pentru aceasta trebuie să-și schimbe viața, să se refacă hotărât De fapt, calea de viață a ezotericului este redusă la o modificare similară, incluzând munca spirituală și psihotehnica Addendum Cultura ezoterică (conștiința) este diferită de cea religioasă Mântuirea religioasă presupune un efort conciliar, un apel la Dumnezeu (oricum ar fi înțeles), recunoașterea imposibilității unei schimbări cardinale a sufletului cuiva (doar Dumnezeu creează și schimbă sufletul) În timp ce mântuirea ezoterică este concepută ca individuală, adresată propriei persoane Fiecare doctrină ezoterică proclamă adevărul, deschide ochii spre ceea ce este "cu adevărat", care este calea reală spre mântuire Dar câte învățături ezoterice, atâtea adevăruri diferite În învățăturile ezoterice se discută probleme speciale: fie fundamental neverificabile (ce, de exemplu, a fost cu noi înainte de naștere sau va fi după moarte, ce este Dumnezeu sau diavolul, cum sunt aranjate alte realități și lumi), fie cele în care un persoana vrea să stabilească, să pună în practică punctul tău de vedere personal (despre bine și rău, despre lume etc ) Întrebarea epistemologică centrală - realitatea ezoterică există "cu adevărat" pentru alți oameni (sau independent de ei), primește un răspuns cert în știința umană și filozofia modernă Realitatea ezoterică există în mod obiectiv ca fenomen cultural și psihic Dacă luăm în considerare lumea individului (subiectului), atunci răspunsul sună diferit: pentru persoanele care au altele decât Vadim Rozin Gândire și creativitate pentru ezoteric, experiența vieții, realitatea ezoterică nu există, pentru cei care au o experiență similară, ea există Voi reveni la această problemă mai târziu În tradiția modernă a gândirii ezoterice, este necesar să se facă distincția între două direcții: versiunea clasică, mai restrânsă, a ezoterismului și, ca să spunem așa, cea neoclasică, mai largă Realitatea ezoterică este neapărat simbolică, dar nu neapărat mistică Orice realitate simbolică poate deveni adevărată în sens ezoteric (chiar și lumea galaxiilor în retragere sau realitatea unei opere literare) Nu conținutul conferă calități speciale realității autentice, ci viața în principal prin evenimentele acestei realități simbolice Personalitatea ezoterică trăiește prin trecerea în lumea adevărată și în același timp creând-o În același timp, ar fi o simplificare să considerăm că o astfel de persoană pur și simplu fantezează, visează Ea trăiește în munca ei, în gândirea la lume, în străduința de a înțelege problemele supreme ale vieții și ale ființei Cu o astfel de înțelegere mai largă, orice creativitate și inovație semnificativă din punct de vedere cultural este aproape de cultura ezoterică În consecință, mulți mari gânditori, artiști și personalități publice au trăit experiențe ezoterice similare Din cele spuse deja, este clar că practica ezoterică nu se reduce la simple reflecții: este un mod special de viață, destin, cale de viață, aspirație pasională pentru lumea ezoterică ca scop ultim al vieții, angajament față de formele ideale a vieții, asceză binecunoscută, munca asupra sinelui, instalarea pe o schimbare cardinală a sinelui, arderea și tensiunea sufletului Dar și o cultură specială a vieții, care include dezvoltarea învățăturii ezoterice (sau stăpânirea ei), munca psihotehnică asupra sinelui (respingerea dorințelor care abate esotericul de la calea sa, cultivarea învățăturii ezoterice, atingerea unor stări speciale de conștiință) care scufundă o persoană în realități ezoterice etc d ) Aceasta include, de asemenea, urmarea unui ritual ezoteric și crearea acestuia simultan Cultura ezoterică a vieții presupune și crearea unei școli și a figurii unui profesor Pentru a înțelege mai bine afirmațiile ulterioare, să luăm mai întâi în considerare un exemplu - reprezentările lui Rudolf Steiner În învățăturile lui Rudolf Steiner sunt indicate următoarele trei etape ale cunoașterii ezoterice (ascensiunea în lumea spirituală) Prima etapă este cunoașterea "imaginativă", care include, alături de alte momente, "concentrarea întregii vieți mentale pe o singură reprezentare", conducând o persoană către o lume invizibilă, superioară, spirituală Steiner consideră reprezentările simbolice pe- Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate și mai potrivite pentru cunoașterea imaginativă El dă câteva exemple de astfel de reprezentări, iată una dintre ele "Imaginați-vă o cruce neagră Să fie o imagine simbolică pentru inferiorul distrus, înclinațiile și pasiunile Și acolo unde barele crucii se intersectează, imaginați-vă mental șapte trandafiri roșii radianți aranjați în cerc Fie ca acești trandafiri să fie o imagine simbolică pentru sânge, care este expresia pasiunilor și atracțiilor iluminate, purificate Aceasta este o reprezentare simbolică și trebuie evocată în sufletul cuiva Toate celelalte reprezentări trebuie încercate să fie excluse în timpul acestei scufundari Doar o singură imagine simbolică descrisă ar trebui să se înalțe în spirit cât mai viu posibil în fața sufletului" [ , p - ] A doua etapă este "inspirația", în care are loc cunoașterea relațiilor și esenței ființelor și obiectelor lumii spirituale ("cunoaștem", scrie R Steiner, "în primul rând, pluralitatea ființelor spirituale și a lor transformare reciprocă") A treia etapă este "intuiția", în timpul căreia are loc o transformare completă a unei persoane care urmează calea ezoteric într-o ființă spirituală [ , p , , ] În același timp, au loc transformarea și reînnoirea: corpul vechi și eu, organele și impresiile vechi sunt "aruncate", se realizează, se formează și se stăpânesc altele noi La fel ca lumea fizico-senzorială obișnuită, care oferă omului imagini și impresii independente de el, lumea spirituală trebuie, în acest stadiu al ascensiunii ezoterice, să ofere omului impresii și imagini spirituale independente După ce a trecut de calea ezoterică, o persoană își reconstruiește atât de mult psihicul și corpul, se schimbă atât de mult încât începe să difere semnificativ de toți ceilalți oameni De exemplu, pentru el, exteriorul și interiorul coincid (experiențele și imaginile sale ezoterice interne prind viață sub forma unor impresii ale lumii exterioare), îi lipsesc (se dovedește a fi eliminate) toate dorințele și aspirațiile care nu corespund la învățătura ezoterică, el poate intra în mod arbitrar în stări limită etc e Pentru R Steiner, calea ezoteric este trecerea unei persoane de la lumea obișnuită la cea spirituală, de la starea obișnuită la cea neobișnuită, spirituală Această tranziție, explică Steiner, este cel mai complex proces de renaștere, transformare, reînnoire a unei ființe umane Cu toate acestea, în timpul tranziției de la lumea obișnuită la cea spirituală, spune Steiner, o persoană rămâne adesea blocată în stadiul de autorealizare a eu, ego-ului, personalității sale Lumea din jurul unei astfel de persoane devine o simplă reflectare a personalității sale, a dorințelor ei, a realităților ei și toate acestea țin o persoană într-un singur loc, pentru că îi oferă plăcere, fericire O astfel de etapă, spune Steiner, trebuie depășită, este necesară obținerea independenței lumii spirituale față de suflet Numai Vadim Rozin Gândire și creativitate în această condiție, putem vorbi despre intrarea în lumea spirituală, despre apariția de noi organe spirituale, forțe, un nou sine Particularitățile lumii spirituale devin mai clare atunci când Steiner caracterizează etapele ascensiunii ezoterice El scrie: " Etape separate ale cunoașterii superioare în spiritul procesului de inițiere descris aici pot fi desemnate după cum urmează: Studiul științei spirituale, în care o persoană folosește mai întâi facultatea de judecată dobândită în lumea simțului fizic Realizarea cunoștințelor imaginative Citirea unei scrisori secrete (corespunzătoare inspirației) Lucrați la piatra înțelepților (corespunzător intuiției) Cunoașterea relației dintre microcosmos și macrocosmos Fuziunea cu macrocosmosul Fericirea în Dumnezeu" [ , p ] Aici apare o ipoteză Și anume, lumea spirituală este aranjată în așa fel încât să corespundă celor mai înalte aspirații ale lui Steiner însuși, idealurilor și învățăturilor sale (în acest caz, Știința Ocultă) Scopul vital, moral al lui Steiner este unirea cu Dumnezeu, iar aceasta pune capăt ascensiunii ezoterice; Steiner este caracterizat de o atitudine activă, reformistă față de lume, aceasta corespunde celui de-al șaselea pas, el este caracterizat de autocunoaștere și viață ezoterică - ambele puncte sunt reflectate în programul pe care l-a propus Se dovedește că lumea spirituală, invizibilă, pe care Steiner o descrie drept obiectivă, universală pentru oameni, este de fapt o reflectare a vieții spirituale (interne și externe) a lui Rudolf Steiner, o reflecție căreia i s-a acordat statutul de ființă universală Dar, în același timp, lumea spirituală este și o oglindă a culturii, întrucât este refractată în conștiința și viața lui Steiner, Cultura ca viață ideală, conectând poli precum Lumea, Omul și Dumnezeu, percepția asupra lume și o atitudine activă față de ea, Eu (microcosmos) și Lumea (macrocosmos), lumea pământească obișnuită și lumea ezoterică Mai există o dovadă care confirmă ideea noastră despre rudenia lumii spirituale, invizibile, cu lumea interioară a lui Steiner însuși Descriind trăsăturile și etapele ascensiunii ezoterice, Steiner dedică multe pagini discuției despre ce calități spirituale (morale, voință tare, etice) ar trebui să posede o persoană care urmează calea ezoteric O astfel de persoană, spune Steiner, este în pericol de două feluri: poate confunda o iluzie cu realitatea și se poate îndepărta de calea spirituală, morală Și ceea ce este interesant este că, ca antidot, Steiner își propune să întărească și să cultive spiritualitatea în primul rând în viața obișnuită, pământească, crezând că aceasta continuă și se desfășoară și în lumea invizibilă [ , p - ] Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate De asemenea, este interesant modul în care Steiner explică criteriul de distincție a iluziei de realitate "Numai unul", scrie el, "care nu este familiarizat cu o astfel de experiență, poate obiecta, cum poate cineva să știe că în momentul în care credem că primim percepție spirituală, avem de-a face cu realități, și nu cu simple imaginații ( viziuni, halucinații etc )? - Este cazul că oricine a atins stadiul descris de pregătirea corectă poate distinge între propria idee și realitatea spirituală, la fel cum o persoană cu o minte sănătoasă poate distinge ideea unei bucăți de fier încins de cea reală prezența unei bucăți de fier pe care o atinge cu mâna Discriminarea este dată tocmai de experiența sănătoasă și nimic altceva Deci, în lumea spirituală, viața însăși servește drept piatră de încercare Așa cum știm că în lumea sensibilă o bucată imaginară de fier, oricât de încinsă ar fi închipuită, nu arde degetele, tot așa elevul spiritual care a trecut prin școală știe dacă experimentează un fapt spiritual doar în imaginația sa, sau asupra organelor sale trezite ale percepției spirituale fapte sau ființe actuale acționează" [ , p - ] Un mod cu adevărat ciudat și argumente, dacă se pleacă de la idei științifice naturale sau se îndoiește de realitatea lumii spirituale (răspunsul lui Steiner în acest caz sună cam așa: "real, din moment ce sunt sănătos mintal și mă ocup de realitate, și nu de o idee) (fantezie) despre ea") Ei bine, dacă Steiner este puțin nebun pe baza ezoterismului sau are halucinații? Dar explicația lui Steiner este justificată dacă considerăm că lumea spirituală se extinde atât în această lume senzual-fizică, cât și în acea lume invizibilă (apropo, Steiner consideră că lumea obișnuită este întruchiparea lumii spirituale) Este de înțeles chiar dacă lumea spirituală este o proiecție în realitate a lumii interioare a lui Steiner (în acest caz, nu există pur și simplu altă realitate) În fine, gândirea noastră este confirmată de o altă idee, într-un sens remarcabilă, a lui Steiner despre "dublul" omului sau "gardianul pragului" lumii spirituale Steiner susține că atunci când o persoană intră în lumea spirituală, invizibilă, prima persoană pe care o întâlnește este el însuși și trebuie să fii pregătit pentru această întâlnire complet înarmat cu forțe și abilități spirituale [ , p - ] Evident, Steiner crede că fiecare persoană are deja un început spiritual, un suflet, totuși, nu-l poate vedea în mod obiectiv, deoarece există de fapt (cu toate neajunsurile) în viața obișnuită În lumea obișnuită, acest lucru este împiedicat de un sentiment de auto-conservare (auto-realizare), de o slabă cunoaștere de sine și de rușine În același timp, o condiție necesară pentru intrarea în lumea spirituală este conștientizarea începutului spiritual al cuiva, sufletul cu toate neajunsurile sale, inclusiv cele demonice (care apar Vadim Rozin Gândire și creativitate venind direct de la Lucifer) Dacă acest lucru nu se întâmplă, lumea spirituală va depinde de persoana însăși, va acționa ca proiecția sa exactă, deși ar trebui să fie independentă de persoană și de aspirațiile sale În plus, în acest caz, o persoană care intră în lumea spirituală este condamnată la greșeli și iluzii Și numai cei care încă în viața obișnuită urmează calea spirituală corectă, sunt conștienți de deficiențele lor spirituale (și "karma") lor, care se familiarizează cu învățăturile spirituale și căile de dezvoltare a lumii, vor fi gata, spune Steiner, să-și întâlnească dublul, adică cu sine, cu începutul spiritual Astfel, se dovedește că o persoană intră în lumea spirituală, cunoscându-se și formandu-se anterior El intră, ca să spunem așa, în lumea superioară prin fereastra Sinelui său De aceea, este destul de firesc ca lumea spirituală să fie o proiecție a Sinelui său, deși Steiner susține contrariul (independența lumii spirituale față de om) Aici, totuși, se ridică o întrebare fundamentală: cum reușesc Steiner și alți ezoteriști o astfel de transformare a psihicului lor, când viața și experiența lor interioară încep să fie percepute ca o lume independentă, ezoterică? Experiența budismului aruncă o lumină în acest sens Se știe că Buddha și discipolii săi, trecând de la viața obișnuită cu suferința ei la nirvana, apelează la Yoga pentru ajutor Cercetătorul budismului G Oldenberg descrie destul de exact esența acestei tehnici folosite în budism "Budhismul consideră ca un pas preliminar care duce la victorie exercițiul constant în exercițiile de imersiune interioară, care sunt proprietatea comună a întregii vieți religioase indiene, în care persoana evlavioasă se îndepărtează de lumea exterioară cu varietatea ei pestriță de forme, deci care în tăcerea propriului Sine, departe de tristețe și bucurie, anticipează încetarea corupției Ceea ce rugăciunea este pentru alte religii este pentru budism o cufundare evlavioasă de sine Când un nor bate toba de sus, Când ploaia răcnește prin cărarea păsării Și călugărul în tăcere este cufundat în sine, Închis în grota lui, fericirea nu mai este: Lângă pârâu stă printre florile pădurii , Cu care cununa lui pestriță a împodobit pădurea, Și călugărul este binecuvântat, cufundat în sine: Nu mai este fericire pe lumea asta Parțial, evident, era vorba de un simplu exercițiu în cel mai intens, lipsit de elemente patologice, de concentrare a reprezentării și a simțirii Deja mai sus am atins de imersiune Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate într-o stare de prietenie în raport cu toate ființele, pe care le trezeau în sine, stând nemișcate în pădure, și căreia îi atribuiau putere magică, îmblânzind toată răutatea în oameni și animale O scufundare de alt fel era scufundarea în "impuritate", pentru a fi impregnați cu gândul la corporalitatea și impuritatea oricărei existențe trupești, erau așezați într-un cimitir și, rămânând aici mult timp, și-au concentrat atenția asupra cadavre și schelete aflate în diferite stadii de degradare și descompunere și s-au gândit în același timp: "Într-adevăr, și trupul meu are o astfel de natură și se străduiește spre acest scop; nu este liber de ea" Pentru viața spirituală a discipolilor lui Buddha, cele "patru etape ale autoabsorbției (ihâna)" au o importanță mai mare decât fenomenele de acest fel Avem dreptul să recunoaștem în ei o stare de extaz, care este adesea întâlnită pe baza vieții religioase occidentale Dar numai corpul hindusului este dispus față de el într-o măsură mult mai mare decât corpul omului occidental Aceasta este o stare de lungă durată de detașare de tot ce este pământesc, în timpul căreia sensibilitatea la influențele externe este distrusă sau redusă la minimum, sufletul se înalță în beatitudinea cerească Într-o cameră liniștită, chiar mai des într-o pădure, stăteau pe pământ "cu picioarele încrucișate, îndreptând corpul, înconjurând fața cu gânduri de trezi" Astfel, multă vreme au rămas într-o imobilitate perfectă și au fost eliberați în ordine de elementele interferente de "poftă și iritații malefice", "discuție și cântărire", "excitare veselă" În cele din urmă, respirația a trebuit să se oprească, adică, în realitate, desigur, redusă la un grad imperceptibil Atunci spiritul a devenit "adunat, purificat, luminat, curățat de murdărie, eliberat de tot ce este dăunător, flexibil și priceput, puternic și de neclintit" S-a dovedit o conștiință veselă de admirație din adâncurile unei existențe triste în sfere luminoase libere În această stare, s-a trezit un sentiment de cunoaștere perspicace a cursului procesului mondial Așa cum visarea creștină cu ochii deschiși în momentele de extaz și-a dezvăluit secretul universului, tot așa aici s-au gândit să vadă trecutul propriului eu în nenumărate perioade de transmigrare a sufletelor S-au gândit să recunoască ființele prin univers, cum mor și renasc din nou S-au gândit să pătrundă în gândurile altora Această stare de imersiune de sine a fost atribuită și posesiunii unor puteri miraculoase, capacității de a-și zdrobi propriul Sine Cu ihâna - extazele sunt conectate în continuare - de obicei ca pași preliminari la ele, ca mijloc de a le stăpâni - alte exerciții spirituale, în privința cărora cu greu se poate dezacorda că a fost o chestiune de autohipnoză Într-un loc retras, ferit de orice interferență, au aranjat o suprafață rotundă de o culoare uniformă, mai ales roșie În schimb ar putea fi Vadim Rozin Gândire și creativitate se mai folosesc o suprafata de apa, un cerc de foc - de exemplu, un foc aprins vazut printr-o gaura rotunda - etc Indivizii deosebit de dotati nu au nevoie de aceste preparate; în loc de un cerc pictat pentru ei, de exemplu, un câmp arabil destul de obișnuit Apoi s-au așezat în fața obiectului corespunzător și l-au privit acum cu ochii deschiși, acum cu ochii închiși, până când au început să-i vadă imaginea la fel de clar cu ochii închiși și deschiși Când meditatorul a stăpânit astfel "reflexul intern", a părăsit acest loc, s-a dus în chilia sa și și-a continuat contemplarea acolo Locul reflexului inițial, care transmitea corect obiectul cu toate imperfecțiunile sale aleatorii, a fost apoi ocupat de un "reflex succesiv", în comparație cu impresia unei învelișuri netede sau oglinzi, a unui disc lunar care se vede printre nori sau a unui alb pasăre, care ies în evidență pe fundalul unei nopți întunecate și, totuși, par incolore și fără formă În această stare - era considerată accesibilă doar câtorva - spiritul se simțea eliberat de toate constrângerile și capabil să se avânte în cele mai înalte sfere ale auto-imersiei În fine, o formă de contemplare, realizată în alt mod, a pornit de la o abstracție graduală pur intelectuală din multiplicitatea lumii aparențelor, pentru a se transforma apoi într-o contemplare nemișcată eliberată de lume, din ce în ce mai lipsită de orice concret conţinutul abstracţiilor "Așa cum această casă din Migaramata este lipsită de elefanți și vite, armăsari și iepe, lipsită de argint și aur, lipsită de o mulțime de soți și soții și nu este goală doar dintr-o singură privință, nu este lipsită de călugări, tot așa, Ananda, călugărul este distras de la reprezentările "omului" și se gândește exclusiv la reprezentarea "pădurii" În plus, el vede că în reprezentările sale a apărut un gol în raport cu reprezentarea "satului" și a venit golul în raport cu reprezentarea "omului"; nu a existat un gol doar în raport cu reprezentarea "pădure" Apoi, el face abstracție și de la ideea de "pădure", astfel încât ajunge la ideea de "pământ" cu omiterea întregii diversități a suprafeței pământului Apoi, de aici spiritul se ridică în același mod și mai departe la ideea de "infinit spațial", "infinit mental", "nimic nu există", etc , pas cu pas apropiindu-se de răscumpărare La capătul acestei scări este plasată de obicei starea de "încetare a reprezentării și a senzației", descrisă ca o stupoare asemănătoare morții, aparent de natură cataleptică Călugărul, care, stând la poalele unui copac, admirat într-o stare asemănătoare, este văzut de ciobani și de lucrători; ei spun: "Super! Ciudat! Acest călugăr a murit în timp ce stătea, îi vom arde trupul " Îl acoperă cu paie, lemne de foc, bălegar și aprind focul Dar el, când va veni momentul Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate suflarea dimineții se trezește sănătos și sănătos din imersiune" [ , p - ] În exterior, tehnica yoga nu pare să aibă legătură cu învățăturile lui Buddha Dar dacă te uiți cu atenție la stările care se realizează cu ajutorul ei, este ușor de observat că această tehnică este pur și simplu o verigă necesară în predare Într-adevăr, cu ajutorul yoga, Buddha și discipolii săi au avut ocazia, în primul rând, de a-și elibera sufletul (psihicul) de toate dorințele pământești (prin reprimare directă, asuprirea structurilor mentale corespunzătoare sau prin regândire) și, în al doilea rând, să se acordă (se programează) la stări corespunzătoare acelor realități care au condus la Nirvana Aici se poate vorbi chiar despre un fel de "sistem psihotehnic" Așadar, unele dintre tehnicile sale (concentrarea ideilor și sentimentelor, înlocuirea vederilor vizuale cu imagini vizuale interne, distragerea atenției de la sentimentele și gândurile incitante și care distrag atenția) au servit la dezvoltarea abilităților speciale care fac posibilă actualizarea și chiar vizualizarea ideilor și realităților interne Alte metode (de exemplu, scufundarea în "impuritate" sau eliberarea în scopul "interferenței" elementelor vieții mentale) au ajutat la regândirea și prăbușirea (distrugerea în sine) a tuturor nevoilor și realităților mentale care provoacă dorințe pământești care includ o persoană în viața obișnuită Cele trei metode (care provoacă idei și stări speciale - "iluminarea", "puritatea", "colecția", "infinitul" spațial și mental, "inexistența", etc ) au făcut posibilă dezvoltarea și consolidarea tocmai acelor aspecte ale sufletul și realitatea conștiinței care a satisfăcut învățăturile lui Buddha Logica generală a sistemului psihotehnic de yoga a determinat următoarea strategie: dezvoltarea capacității de a actualiza realități și idei interne, restrângerea acelor realități și idei care nu corespundeau predării, dezvoltarea și îmbunătățirea altor realități și idei care corespund predării și, în final, actualizării și vizualizării acestor realități și idei Întrucât coroana tuturor antrenamentului este realizarea nirvanei, se poate presupune că la sfârșitul antrenamentului de succes (pe care, subliniem, doar câțiva indivizi supradotați l-au realizat), toate realitățile, cu excepția uneia, au fost demontate (suprimate) la o persoană Această realitate este descrisă cel mai adecvat doar prin ideea de nirvana, adică în ea se experimentează (în acest moment sunt dezvoltate și abilitățile corespunzătoare) stări de inexistență, libertate completă, vid În exterior, experiența acestei realități nu este fixă în niciun fel, iar din exterior, nirvana arată ca o moarte temporară Vadim Rozin Gândire și creativitate Da, pentru viața obișnuită, o persoană care a ajuns la nirvana, parcă, moare Astfel, într-adevăr, ideea lui Buddha este realizată - chiar și în timpul vieții, o persoană scapă de suferință, totuși, precum și de viață ca atare în sensul obișnuit Astfel, învățătura lui Buddha nu este doar o speculație, o doctrină, ci și o practică de viață, un mod ezoteric de viață care ajută la adaptarea, naturalizarea, naturalizarea acestei speculații și doctrine în sufletul și corpul unei persoane În consecință, idealul însuși este atins - mântuirea, deoarece nu este doar înțeles și acceptat de minte, ci și experimentat, trăit ca realitate cea mai înaltă de toată viața și sentimentele Așadar, budiștii au învățat deja să înglobeze realitățile conștiinței care funcționează pentru lumea senzorială-fizică exterioară și, în schimb, formează alte realități care își extrag materialul din sufletul persoanei însuși Când spunem "din suflet", nu ne exprimăm destul de exact, în acest caz vorbim despre acele formațiuni mentale, acea experiență a unei persoane care s-a dezvoltat în el și se realizează doar parțial (cf [ ]) Yoghinii au demonstrat că această experiență și formațiunile mentale (care se schimbă ele însele sub influența psihotehnicii) pot, ca și lumea exterioară, să furnizeze impresii și imagini conștiinței Și nu doar pentru a furniza, ci pentru a forma pentru o persoană o lume cu drepturi depline și cea mai bogată, în care să poată rătăci la nesfârșit și să caute unde locuiește Această lume interioară (să-i spunem "ezoterică"), care a devenit pentru yoghin (sau budist) lumea ca atare, are două calități importante care sunt absente din lumea obișnuită În primul rând: lumea ezoterică a apărut pe baza lumii interioare și a experienței omului însuși Prin urmare, lumea ezoterică, pe de o parte, este limitată fundamental de această experiență, pe de altă parte, este absolut naturală pentru o persoană; toate evenimentele și situațiile acestei lumi, toate realitățile ei au o bază naturală și analogi (conștienți sau inconștienți) în viața unei persoane date Figurat vorbind, o persoană care a intrat în lumea ezoterică "zboară în sine", "călătorește prin propriile realități", "se cufundă în propria experiență" A doua calitate: lumea ezoterică, spre deosebire de cea obișnuită, se pretează la o transformare controlată Cu ajutorul psihotehnicii, se schimbă în direcția idealului pe care îl stabilește doctrina (învățătura) ezoterică profesată de o persoană Prin urmare, eminenții adepți și pionierii mișcării ezoterice ajung adesea în cele din urmă la astfel de realități (Dumnezeu, Nirvana, Lumea Spirituală, Spiritul etc ) care corespund pe deplin învățăturii ezoterice Ei trăiesc într-adevăr în lumi (creându-le anterior) care se potrivesc cu idealurile lor Aici, totuși, se poate pune întrebarea cum diferă acești oameni de oamenii nebuni Mulți: ezoterici, ca oamenii obișnuiți, cu Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate cunoaște convenția socială, nu neagă alte realități (pentru alte persoane), acționează în viața obișnuită, ținând cont de complexitatea situației culturale Pe scurt, ezoteriştii nu se deosebesc cu nimic de oamenii obişnuiţi (religioşi) În plus, la urma urmei, aceeași întrebare poate fi pusă oricărei persoane: cu ce se deosebește de un nebun, de ce se încăpățânează să adere la opinii și idei comune tuturor (chiar și atunci când acestea duc în mod clar la moartea lui sau a tuturor? al umanității; la urma urmei, nu pentru că "pe lume și moartea este roșie") Desigur, o persoană obișnuită se bucură de toate beneficiile unei vieți comune, culturale, dar o persoană ezoterică trăiește într-o lume ideală, ale cărei roade pentru el sunt de o mie de ori mai dulci decât toate binecuvântările pământești De exemplu, Sri Aurobindo Ghose, care caracterizează una dintre etapele transformării sale spirituale, scrie: "Nemurirea nu mai este doar o chestiune de credință, ci o conștiință de sine normală" Și nu se îndoiește, în special, pentru că pur și simplu își descrie propria experiență El a trecut prin toate etapele și realitățile indicate de însuși Sri Aurobindo, în propria sa evoluție spirituală; în cursul ei, el a rezolvat complet principalele, îngrijorându-l, problemele eterne ale ființei, ale vieții și ale morții; el îl experimentează cu adevărat pe Dumnezeu, infinitul cosmic, iubirea extatică, beatitudinea etc , etc Este important ca Sri Aurobindo nu numai că a creat o învățătură ezoterică (cunoaștere, speculație), dar să o implementeze în propria viață El își reconstruiește nu numai mintea și conștiința, ci întreaga ființă Folosind tehnica yoga și propriile sale descoperiri psihotehnice, Sri Aurobindo, pe de o parte, elimină (distruge în sine) acele realități care nu corespund învățăturilor sale (de exemplu, dorințe inutile, aspirații egoiste, idei interferente), pe de o parte pe de altă parte, valoros și senzual natural cultivă, dezvoltă, întărește acele "realități superioare" care corespund învățăturii Judecând după literatură și datele autobiografice, până la sfârșitul vieții sale pământești își restructura și își omogenizează complet conștiința, sentimentele, sferele emoțional-voliționale [ ] Toate aceste componente ale psihicului se conformează acum pe deplin învățăturilor sale și, în consecință, Sri Aurobindo își încheie viața în realitățile superioare corespunzătoare: se dizolvă și se contopește cu Divinul și Cosmosul, se bucură de Sufletul său, experimentează Infinitul, Frumusețea, Lumina, Putere, Dragoste, Încântare Personal, nu am nicio îndoială că Sri Aurobindo însuși a mers până aici și cu succes, la fel ca Buddha - a lui și Hristos - a lui Dar întrebarea este: alți oameni trebuie să treacă prin această cale și o persoană obișnuită are capacitatea de a trece printr-o astfel de cale (sau chiar o parte din ea)? Până la urmă, în cele din urmă, Sri Aurobindo și-a dat seama în viața și învățăturile sale propriile valori și idealuri, Vadim Rozin Gândire și creativitate tradiții culturale din India și Orient Deși viața lui este demnă de surpriză și admirație, nu este un ideal pentru mulți, dar soluțiile pe care le oferă sunt doar deciziile unui gânditor (deși unul neobișnuit), neliberat nici de cultura sa, nici de personalitatea sa În termeni psihologici, Sri Aurobindo a rezolvat cu adevărat problemele eterne care l-au chinuit și au intrat în lumea entităților și relațiilor ideale În acest sens, el a obținut de fapt mântuirea Să-l lăsăm în lumea asta, să nu încercăm să intrăm în ea, că este imposibil Fiecare persoană se află în propria sa lume, în care trebuie să trăiască cu alți oameni, rezolvându-și propriile și universale probleme Într-o privință, viața lui Sri Aurobindo și Steiner este de fapt indicativă: ei, urmând lui Buddha și Hristos, au demonstrat posibilitatea unei astfel de auto-îmbunătățiri (auto-organizarea vieții) care corespunde pe deplin viziunii ezoterice asupra lumii și idealurilor create de aceștia gânditori Luând multă cultură (atât de est cât și de vest) în tinerețe și în anii lor de maturitate, după ce au înțeles profund și în mod deosebit toate acestea, Sri Aurobindo și Steiner și-au creat propria ființă unică în a doua jumătate a vieții pe baza acestui general bagaj cultural Și deși această ființă nu este altceva decât realizarea ezoterică în individul culturii în sine, ea chiar nu intră în cultură, este în afara ei Fiind "pupată", naturalizată în individ, cultura a intrat în necunoscut, un mister care nu poate fi înțeles cu greu niciodată În cadrul culturii ezoterice de la sfârșitul secolului al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea există două direcții diferite Una se adresează ideii de supraom, omul ca ființă de tranziție, care merge înainte și se îndepărtează de această viață O altă direcție este legată de dorința de a transforma această viață particulară, de a dezvălui unei persoane obișnuite capacitatea de a genera noi realități Dilema aici este următoarea: fie o plecare completă din viața și cultura obișnuită în lumea imaginației, fie transformarea lor, se schimbă în conformitate cu legile gândirii, limbajului și imaginației ezoterice Atitudinile etice ale ezoterismului pot fi înțelese prin exemplul budismului Cercetătorul budismului G Oldenberg notează în mod corect că Buddha "poruncește nu atât de mult să-ți iubești dușmanul, cât să nu-l urăști" Dacă Hristos a lăsat moștenire oamenilor dragoste și compasiune ("iubiți-vă unii pe alții"), atunci Buddha - onestitate Comportamentul moral al unui budist este limitat de două principii: credința că faptele necinstite și nebunești implică inevitabil suferință în această viață și în cea viitoare, conform legii Karmei, și refuzul de a se preda unei dorințe atât de puternice precum iubirea pentru alții Conform învățăturilor ezoterice, viața unei persoane este determinată de "legi ezoterice", și nu de Dumnezeu sau Societate Mântuirea constă în cunoașterea acestor legi și în alegerea (crearea) acelor forme de ființă, Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate care le raspund Fiecare persoană, pe propriul risc, bazându-se doar pe propriile puteri, decide să-și îmbunătățească soarta Din punctul de vedere al moralității, ezotericul este în general un egoist, cu toate acestea, de regulă, multe învățături ezoterice includ valori morale precum Dragostea, Lumina, Puritatea, Spiritul etc Acum putem reveni la ideile ezoteriştilor despre evoluţie Din punctul de vedere al studiilor culturale moderne, s-a format inițial Societatea, în cadrul căreia o persoană acționează ca unul dintre elemente împreună cu altele - materiale naturale, semne, artefacte, instrumente și structuri tehnice În cultura arhaică și în cultura regatelor antice care au precedat cultura antichității, omul era pe deplin integrat în organismul social În afara Societății, el nu avea o viață independentă și, prin urmare, nu era nevoie de modele semiotice speciale ale individualității și, în consecință, însuși fenomenul individualității nu exista Cu toate acestea, pe măsură ce Societatea se dezvoltă și devine mai complexă, se formează o traiectorie de viață și un comportament uman independent, precum și modele semiotice care le servesc (idei despre originea unei persoane, despre zeii și demonii săi personali, despre individualitate și personalitate) Cum s-ar putea întâmpla acest lucru poate fi văzut din exemplul lui Socrate La proces, Socrate apelează și la zeul său personal (dai-mon), cu toate acestea el merge împotriva părerii statului și comunității, crezând că este mai bine să trăiești cu demnitate și să mori cu demnitate, că "nu este nimic rău cu o persoană bună fie aici, fie acolo " nu poate fi" Socrate se simte ca o persoană care poate lua independent decizii care corespund individualității (personalității) sa El crede că, dacă o persoană se pune într-un anumit loc, atunci trebuie să stea acolo până la capăt, chiar și în ciuda morții O astfel de viziune asupra lumii era absolut nouă, s-ar putea spune revoluționară, cu multe milenii înainte, o persoană se identifica cu clanul, familia (mai târziu statul) sau considera că comportamentul său este complet determinat de soarta stabilită de oaste de zei Au dat, de asemenea, proprietate, bogăție, prosperitate, fericire (adică Olbos și Kydos) Eforturile persoanei însăși nu ar putea afecta decât puțin soarta, înmuiindu-o ușor sau, dimpotrivă, agravând-o Fiind împreună, scrie Kurt Huebner, bărbatul epocii mitice își găsește rădăcinile vieții Ca individ, ca individ și eu, el nu reprezintă nimic A nu avea gen înseamnă a fi lipsit de numinoasele Kydos și Olbos, care conțin identitatea genului dată de zei, adică a nu au chip deloc ideal interior ca eu El este cine este, în timp ce ocupă un loc în substanța mitico-numinoasă universală, care Vadim Rozin Gândire și creativitate care există în multe lucruri, fie că sunt oameni, ființe vii sau obiecte "materiale", de aceea o persoană trăiește în multe lucruri și trăiește în el [Vezi: ] Din discursul lui Socrate se poate observa că, formulând o nouă poziție în viață, el se bazează nu numai pe propriile convingeri Socrate ține cont și de circumstanțele obiective, adică de lumea exterioară care se opune omului Deci, Socrate crede că este o persoană bună, că moartea este fie un vis, fie o continuare a unei vieți drepte, că nimic rău nu i se poate întâmpla unui om bun În fine, Socrate ține cont chiar de opiniile și deciziile comunității, deși nu este de acord cu acestea Mai mult, el este gata, pentru a susține consimțământul public, să respecte o hotărâre judecătorească neloială Și, în același timp, Socrate acționează ca un individ liber independent, ca o persoană Deci, în cadrul Societății, se naște un alt întreg - un individ (individualitate, personalitate) Pe de o parte, indivizii sunt formați și trăiesc în conformitate cu legile Societății, dar, pe de altă parte, au o existență independentă Gradul acestei independențe poate fi diferit: de la minim, care coincide practic cu comportamentele care sunt strâns controlate de Societate, până la maxim, atunci când un individ, de exemplu, în anumite practici religioase sau ezoterice, acționează atât de independent și independent de Societatea care, parcă, încetează să-i aparțină În acest ultim caz, mai puțin obișnuit, se poate vorbi despre comensurabilitate vitală și culturală a Societății și a Individului O altă consecință, nu mai puțin importantă, este apariția conștiinței de sine atât în societate, cât și în individ Se poate vorbi despre conștiința de sine sau despre un tip special de reflecție numai după formarea științei și filozofiei antice, care acționează ca o modalitate de afișare a tuturor celorlalte conținuturi ale conștiinței Un mic exemplu În Etica Nicomahică, Aristotel discută despre conceptul de Bin, definindu-l ca "ceea ce aspiră fiecare", adică ca scop Definind "Binele suprem", Aristotel scrie: "Pentru că [etica - V R ] folosește restul științelor care se ocupă de practică și, din moment ce prescrie, de asemenea, ce trebuie făcut și de la ce să se abțină, atunci scopul său acoperă probabil scopurile tuturor celorlalte științe și include cel mai înalt bine al omului și, deși este identic pentru individ și stat, pare a fi un lucru mai mare și mai desăvârșit pentru a înțelege și a salva binele statului; este deja bun pentru o persoană individuală, dar mai frumos și mai perfect pentru un întreg popor sau stat" [ , p ] Pe de o parte, raționamentul filozofic al lui Aristotel despre Bine acționează ca o reflectare (descriere și generalizare) a conținutului Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate conceptele lirice de "scop" și "bine" care au apărut în practică, pe de altă parte, conceptul aristotelic de "Bine" este o construcție pur teoretică (astfel, Binele acoperă scopurile tuturor celorlalte științe, conține cel mai înalt bine al o persoană, este identică pentru un individ și o stare Conștiința de sine apare aici ca rezultat al dublării și constructivizării conținutului conștiinței Descriind un alt conținut (în acest exemplu, conceptele empirice de "scop" și "bun"), Reflecția filozofică nu este goală, semnificativă, constructivizând acest conținut (prin atribuirea unor caracteristici Binelui), o astfel de reflecție introduce un sens în conținutul original, care, împreună cu descrierea conținutului original, formează rezultatul conștiinței de sine Formarea personalității și a conștiinței de sine este una dintre condițiile necesare pentru formarea unei viziuni ezoterice asupra lumii Un ezoteric este o persoană care în mod independent, sub idealurile sale, a construit întreaga lume și s-a schimbat (transformat) în așa fel încât să poată trăi în această lume În același timp, trebuie să fim conștienți de faptul că ființa personală a unei persoane, care apare în cadrul societății sau în afara acesteia, este o ființă culturală Există o singură diferență: ca membru al societății, o persoană se supune și urmează normele sociale în general semnificative, în afara societății - idealurile care îi sunt inerente (în parte, acestea din urmă s-au format ca urmare a reflecțiilor și conștientizării sale personale din propria experiență de viață) Din punct de vedere cultural, aceste idealuri reprezintă una dintre variantele semioticii sociale, care nu este mai puțin semnificativă din punct de vedere social decât alte sisteme semiotice [ ] Oamenii obișnuiți fie ignoră complet exemplul de viață al ezotericului, fie (mai rar) încearcă să-l înțeleagă și chiar să-l urmeze În primul caz, ezotericul este apreciat în cel mai bun caz ca o persoană ciudată, în cel mai rău caz ca nebun În al doilea, ezoteric este privit ca un profet, un geniu, o persoană care a mers înainte în dezvoltarea sa spirituală Dacă evenimentele se desfășoară conform celui de-al doilea scenariu, creativitatea și exemplul de viață al ezotericului intră în cultură, influențând-o (după cum știți, personalități religioase orientate ezoteric, filosofi, oameni de știință, artiști, politicieni etc , au adus o contribuție semnificativă la civilizația noastră) Rezultă că ezoterismul este una dintre formele de evoluție ale Societății, bazată pe creativitate personală, autoactualizare și muncă psihotehnică În sânul culturii ezoterice are loc nu numai dezvoltarea experimentală a omului, ci, mai important, există încercări de dezvoltare evolutivă Numeroase cazuri de ezoteriști care cădeau din cultură, se retrag în ei înșiși sau pur și simplu distrugerea mentală și fizică reprezintă un preț natural pentru evoluție și posibilitatea autoactualizării ezoterice Vadim Rozin Gândire și creativitate Învățăturile lui Daniil Andreev "Trandafirul lumii" Esența doctrinei ezoterice De mulți ani, studiind învățăturile ezoterice, am ocolit cumva opera autorului "Trandafirul lumii" Daniil Andreev Acum e rândul lui Am fost îndemnat să scriu textul printr-un interviu pe ecranul TV al soției sale, care susținea că Daniel este un creștin adevărat Poate că da, dar totuși există o mare diferență între credinciosul obișnuit în Hristos și "geniul ezoterismului" care a fost Andreev Fiul celebrului scriitor rus Leonid Andreev, Daniil Andreev și-a încheiat viața într-adevăr tragic: a fost arestat în și condamnat în temeiul articolului din Codul penal, a petrecut ani în închisoarea din Vladimir; a pierdut manuscrisul unui mare roman istoric "Rătăcitori de noapte", la care lucra din ; a fost eliberat din închisoare grav bolnav și a murit în , după ce a petrecut mai puțin de doi ani în libertate Și tocmai în această perioadă groaznică pentru el ( - ), a scris un minunat tratat filozofic și istoric, în care sufletul său bolnav s-a stropit cu foc strălucitor Cu toate acestea, aceasta este mărturisirea unui artist (D Andreev a scris poezie și proză), nu a unui om de știință și o astfel de mărturisire, care diferă puțin de învățătura ezoterică obișnuită Viziunea asupra lumii a lui Daniil Andreev este contradictorie, ambivalentă, dar în același timp foarte vitală, simptomatică El oscilează între pesimismul extrem (este chinuit de coșmaruri apocaliptice și escatologice) și același optimism extrem (convingerea că rațiunea va triumfa și că epoca strălucitoare a "Trandafirului Lumii" este pe cale să vină) Andreev consideră că dorința de unificare și dominare "la nivel mondial" este o manifestare externă a catastrofei iminente, el vede izvorul intern al procesului în acțiunile lui Satana, Antihrist, Marele Chinuitor Doctrina Trandafirului Lumii, scrie Andreev, "își vede dușmanul într-un singur lucru: în Contra-Dumnezeu, într-un spirit tiranic, Marele Torționar, manifestându-se în multe feluri în viața planetei noastre Pentru mișcarea despre care vorbesc, - continuă D Andreev, - atât acum, când abia încearcă să iasă, cât și mai târziu, când devine vocea decisivă a istoriei, dușmanul va fi unul: dorința de tiranie și crudă violența, oriunde ar fi, a apărut, cel puțin în sine" [ , p ] Acestui pesimism extrem, cel de-al doilea "E" al lui Daniil Andreev se opune credinței în iminenta victorie a unei frății speciale și a organizației etice mondiale "Roses of the World" Este atât o învățătură universală, cât și ceva ca o pan-religie Daniil Andreev este unul dintre puținii gânditori ezoterici care speră nu numai la auto-îmbunătățirea individului sau la o mișcare ezoterică neformată, ci și în același timp Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate dar - pe organizarea publică mondială etică (Liga) Sarcinile Ligii sunt extraordinar de largi: unificarea globului într-o Federație de State cu o organizație de control etic asupra acestuia; răspândirea prosperității materiale și a unui nivel cultural înalt la toate popoarele lumii; educația generațiilor de imagine înnobilată; reunificarea bisericilor crestine (ortodoxe, catolice, protestante) si unirea libera cu toate religiile de orientare usoara; transformarea planetei noastre într-o Grădină, iar statele într-o frăție; spiritualizarea naturii; iluminarea (dezvoltarea și îmbunătățirea spirituală) a lui "Shadanakar", adică planeta noastră cu toate ființele sale spirituale [ ] Dar, desigur, fără eforturi reciproce menite să îmbunătățească persoana însăși, niciuna dintre aceste sarcini nu va fi rezolvată Forțele providențiale (divine), subliniază Andreev, sunt mereu în gardă Ei sunt întotdeauna gata să ne ajute pe fiecare dintre noi Ei lucrează constant asupra fiecăruia dintre noi - asupra sufletului și destinului său Fiecare suflet este un câmp al luptei lor cu forțele demonice, cu un început demonic, iar întreaga viață a sufletului este un lanț neîntrerupt de alegeri cu care se confruntă "Eul", alegeri care întăresc sau paralizează ajutorul acestuia de la principiile luminii Sufletul este ca un călător care se cațără pe un pod șocat Din cealaltă parte, o mână de ajutor îi este întinsă, dar pentru a accepta acest ajutor, călătorul trebuie să întindă el însuși mâna O astfel de mână întinsă către Forțele Luminii este fiecare alegere bună, fiecare faptă corectă și fiecare mișcare strălucitoare a sufletului În altă parte, Andreev conectează această alegere cu metoda "muncă spirituală", "perfecționare de sine", "iluminare" În această tehnică, atât ideile de yoga, cât și învățăturile isihaste sunt combinate Cunoscutul ezoterist, filosof și personaj public german Rudolf Steiner, care poate să fi influențat opera lui Andreev, vede principalul scop al vieții ezoterice în pătrunderea omului în lumea invizibilă, spirituală, superioară Andreev vorbește despre același lucru, dar într-un mod diferit: el numește lumea invizibilă "altă ființă", precum și "metaistorie" și "metacultură", respectiv cunoașterea acestei lumi, "metaistorică", și mișcarea în it - "transfizic" Lumea alterității, așa cum spune, strălucește prin lumea obișnuită și, ca atare, este percepută de conștiința obișnuită ca istorie și cultură Însuși procesul de ascensiune ezoteric în alteritate Andreev este înclinat să interpreteze oarecum cvasiștiințific, ca cunoaștere metafizică; metodele yoghine nu-l interesează Dar influența lui R Steiner este încă simțită: de fapt, primele două etape ale cunoașterii metafizice ("iluminarea" metaistorică și "contemplarea" metaistorică) coincid în funcție cu "imagicul" lui Steiner Vadim Rozin Gândire și creativitate națiune" și "inspirație" Într-adevăr, percepția metaistorică introduce conștiința în lumea alterității, iar contemplația metaistorică vă permite să o studiați Totuși, în ceea ce privește conținutul și acțiunea psihotehnică, aceste etape nu au nimic în comun cu cele ale lui Steiner Mai degrabă, este o variantă a meditației creștine, experiența cunoașterii mistice creștine, însoțită de un șoc sufletesc, extaz Influența gândirii cvasiștiințifice se remarcă mai ales la stabilirea celei de-a treia etape - "înțelegerea" metaistorică: ea constă în finalizarea construcției unui tablou coerent, în înțelegerea unor impresii și fapte disparate observate în a doua și în prima etapă Din nou, Andreev "dezvăluie secretele companiei", el, de fapt, indică rolul activității conștiente, al construcțiilor constructive și nu doar al meditației în spiritul Orientului Spre deosebire de cunoașterea metaistorică (care este o intrare în alteritate), cunoașterea "transfizică" este viața însăși în lumea alterității (comunicarea cu ființele sale, călătoriile etc ) Se numește transfizică deoarece lumea alterității este asemănătoare cu lumea obișnuită (fizică): în ambele lumi există materie, mișcare, timp, spațiu, mediu etc Diferența este doar în calitate și cantitate: undeva există mai mult timp coordonate, undeva uneori spațiale, undeva se facilitează mișcarea, undeva este dificilă [ , p - ] Acum despre aspectul etic al învățăturilor lui Daniil Andreev Ebioniții au învățat că există două forțe opuse în lume, binele și răul Dumnezeu este întruchiparea binelui absolut, diavolul este răul absolut, Dumnezeu nu este responsabil pentru rău și luptă cu diavolul, diavolul nu face niciodată bine și se opune lui Dumnezeu Întrebarea originii răului, evident, a fost centrală și în căutările morale ale tânărului Andreev Răspunzând la această întrebare asemenea ebioniților, el ajunge la ideea că procesul metaistoric mondial este determinat de lupta forțelor întunecate cu cele luminoase, lupta lui Hristos cu Antihrist, Dumnezeu cu Lucifer "Numai mântuirea vine de la Dumnezeu", scrie Andreev, "de la El vine doar bucuria Numai harul vine de la El Iar dacă legile lumii ne lovesc cu cruzimea lor, este pentru că vocea lui Dumnezeu se ridică în sufletul nostru împotriva creativității Marelui Chinuitor" [ , p ] Întrucât numai dragostea, bucuria, lumina vin de la Dumnezeu, apoi iubirea și femininul, susține Andreev, acționează în mod natural ca cele mai înalte valori ale unei persoane Dar de unde atunci Răul, chinul? Și de la Dumnezeu și nu de la Dumnezeu De la Dumnezeu, ca dăruind fiecăruia libertatea de alegere (exprimarea voinței) și, în consecință, libertatea de a merge împotriva lui Dumnezeu Nu de la Dumnezeu, pentru că El nu a dorit o asemenea desfășurare a evenimentelor și s-a străduit pentru altceva - pentru Bine, Lumină, Iubire Pentru a lega toate aceste idei într-un singur întreg, Andreev, se pare, a profitat de ideea lui Leibniz despre " Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate nady" Potrivit lui Leibniz, monadele iau naștere din "radiația zeității" continuă, reprezentând o substanță activă spirituală, unități indivizibile din care monade "simple" (plante etc ), "monade-suflete" (animale) și "monade-spirite" "dezvoltați (om și "geniu") Combinând aceste idei cu ideea budistă de încarnare, precum și cu ideea ezoterică a "corpurilor" unei persoane (corp fizic, eteric, mental, astral), Andreev ajunge la propria sa ontologie În primul rând, el explică de unde a venit răul: Dumnezeu a creat o anumită monada, iar aceasta, realizând principiul liberului arbitru stabilit de Dumnezeu, s-a opus Creatorului însuși Alte monade, evident, nu merg împotriva voinței lui Dumnezeu [ , p - ] Nu este o performanță uimitoare? Se dovedește că Dumnezeu nu este atotputernic Este chiar foarte limitat Dar ce? Natură proprie, care acționează exact ca Natura, adică are legi imuabile, eterne Există cel puțin patru astfel de legi Prima lege este legea "creației" (Dumnezeul lui Andreev nu poate decât să creeze monade, dar dacă comparăm un astfel de Dumnezeu cu cel creștin, atunci acesta din urmă poate face totul) A doua lege este menținerea principiului "liberului arbitru" (nici el nu poate fi încălcat, deși Dumnezeul creștin l-a încălcat de mai multe ori) A treia lege este legea "vieții fiecărei monade" În conformitate cu ea, fiecare monada creată de Dumnezeu trece printr-un anumit ciclu de viață, o cale: ea dobândește o veșmânt material, coboară ("coboară"), după cum spune Andreev, pe o planetă sau într-un alt corp cosmic, participă la viața sa , se dezvoltă și devine iluminat, trecând de la unele straturi planete la altele ("ascensiunea" în sus) și, în cele din urmă, se întoarce luminat la Dumnezeu Mai exact, pe planeta noastră, monadele umane - "unități spirituale nemuritoare indivizibile, "Eul" superior al oamenilor" la coborâre dobândesc în mod constant o "rochie" din ce în ce mai densă Mai întâi, ei se îmbracă în cel mai subțire înveliș de energie materială, apoi din materialitatea spațiilor cinci-dimensionale își creează propriul "adăpost" (corp special), apoi un corp astral Și în sfârșit, a patra lege, care poate fi numită legea "luptei" forțelor luminii cu cele întunecate: supunându-i, Lucifer și forțele demonice încearcă să captureze și să distrugă lumile care sunt create de forțele Providențiale Pe planeta noastră, lupta dintre forțele întunericului și forțele luminii este foarte dramatică Toate lumile din predarea lui Andreev sunt destul de complicate, dar uniforme Au straturi cu un număr diferit de coordonate temporale și spațiale Toate sunt polarizate în două grupuri: demonii domină într-unul, iar forțele providențiale strălucitoare domină în celălalt Desigur, Andreev descrie straturile și "populația" planetei noastre (Shadanakara) în cel mai detaliu Toată "populația" altor lumi Vadim Rozin Gândire și creativitate Shadanakara este grupat în jurul unor popoare (culturi) individuale; Andreev numește aceste grupări metaculturi O caracteristică remarcabilă a metaculturii este că ele locuiesc, influențând cultura, "personalități" de lumină și orientare demonică, care au trăit în această cultură în trecut, pot trăi în viitor sau trăiesc în ea acum R Steiner susține că în lumea spirituală toate sentimentele, imaginile, ideile, ideile unei persoane sunt ființe sau elemente vii Totuși, în sistemul său, astfel de ființe și elemente au, ca să spunem așa, trăsături psihologice: sunt foarte personale, individuale, amintesc de imaginile animate ale conștiinței Andreev face pasul următor în acest sens: ființele vii care locuiesc în lumile altor ființe sunt eliberate de condiționările personale, psihologice, sunt condiționate doar de idei care sunt semnificative pentru Cultură În ce măsură este fructuoasă o astfel de naturalizare a ideilor, are sens, de exemplu, demonul reînviat al statalității marii puteri - Andreev îl numește "witzraor"? Witzraorii, demonii și nu oamenii și statele duc războaie? Dar ce motivează acești oameni și state? Pe de o parte, desigur, interese, circumstanțe, lupte opuse; pe de altă parte, tradițiile, solidaritatea, valorile, imaginile, ideile, teoriile, învățăturile etc puterea, alegerea, succesul; snobismul rasist care slăbește alte popoare, ura față de adversari etc În ansamblu, unei persoane îi corespunde conștiința, sufletul, spiritul (care îi determină comportamentul) Și ce corespunde în sens ideal-spiritual statului, aruncând toate resursele sale materiale și umane în cuptorul războiului, încordând toate forțele vitale spre victorie? Andreev răspunde: demonul statalității marii puteri De ce demon? Probabil pentru că acest personaj poate fi încărcat cu toate acele calități care se observă spiritual în stările și colectivele în conflict Witzraorii sunt uriași, prădători, fără sens, se hrănesc cu psiho-emisiile patriotice (militariste) ale popoarelor în război, suferința oamenilor care mor în război, își apără popoarele împotriva altor popoare, susțin viața forțelor întunecate În esență, Andreev obiectivează (naturalizează, reînvie magic) toate realitățile culturii: lupta dintre forțele luminii și întunericului, ierarhiile luminii și întunericului, natura umană și atitudinea față de ea, cultura materială, cultura ideală, istoria culturii, idealurile ei , viitorul său etc În învățătura lui Andreev, fiecare astfel de realitate a culturii se transformă într-o lume independentă, un strat și, în general, apare o imagine a unei realități multistratificate (multe Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate gesturile lumilor) "Conceptul de univers cu mai multe straturi", subliniază Andreev, "stă la baza conceptului de trandafir al lumii" Lumile alterității, precum fagurii, se lipesc în jurul Pământului nostru, dar nu interferează cu lumea obișnuită și unele cu altele; dintr-o lume celelalte nu sunt vizibile, materialitatea, corporalitatea unei lumi nu intră în altele Deși straturile și lumile lui Shadanakar nu interferează unele cu altele și, ca să spunem așa, coexistă pe aceeași planetă, relația dintre ele este destul de complexă Alături de relațiile "prietenoase" (sprijin, ajutor, iubire, îndrumare, comunicare) și "antagonice" (luptă, ură, înșelăciune, opresiune), relațiile joacă un rol important, care nu poate fi numit mai precis decât "de mediu" Viața ființelor fiecărui strat depinde direct de viața ființelor altor straturi: generațiile trecute și chiar viitoare susțin cele existente, forțele luminii și ierarhiile ajută oamenii de pe pământ, ființele demonice se hrănesc cu suferința și psiho-emisiile lor, implicându-le în războaie, boli, înșelăciune Pe scurt, Shadanakar este un singur organism ecologic, unde se luptă pentru hrană (printre demoni se numește "gavvah"), pentru teritoriu, pentru sfere de influență, pentru existență Ni se pare că aceasta este o imagine minunată, o minunată perspectivă artistică asupra esenței Culturii Cultura, într-adevăr, seamănă cu un sistem ecologic: în ea, nici o acțiune semnificativă din punct de vedere cultural nu rămâne fără consecințe, nici o persoană semnificativă nu moare, ci continuă să "trăiască" în cultură, influențând alți oameni În cultură, nu numai personalități semnificative trăiesc și influențează cei vii, ci și temple, mituri, legende, învățături și opere de artă Chiar și "hrănirea" cu gavvah are loc în cultură: mulți oameni, vai, se realizează doar făcând rău, exploatând, înrobind (fizic sau spiritual) alți oameni Daniil Andreev se confruntă foarte dureros cu atitudinea utilitară a oamenilor față de animale Dar nu pentru că este preocupat de criza ecologică (în anii aproape nimeni nu a vorbit despre ea), ci pentru că vede aici o problemă morală complexă Dacă poți ucide de dragul hranei sau distracției animalelor, atunci de ce să nu ucizi (torturezi, exploatezi, înrobești) alți oameni? Un animal suferă la fel ca un om; este lipsit de inteligență, dar un copil mic este și irațional Nu este adevărat că omul nu poate trăi fără carne de animale - există milioane de vegetarieni Și dacă această afirmație falsă poate servi ca o justificare pentru uciderea animalelor, atunci în acest caz se poate argumenta că el nu este capabil să trăiască fără a înrobi alți oameni Cum să tragem limita dintre ceea ce este încă posibil și ceea ce nu mai este posibil? Reflectând asupra unor astfel de probleme, Albert Schweitzer a formulat două principii - "reverenta pentru toată viața" și "vinovăția pentru toate ființele vii" Andreev este încă pe drum Vadim Rozin Gândire și creativitate mai departe, el propune să "lumineze" lumea animală, să le ajute pe animale să "aprindă" mintea În ultimul capitol din "Trandafirii lumii" se declară din nou ambivalența și caracterul contradictoriu al personalității lui Andreev Încearcă să privească departe, în viitor, grăbindu-se în realitățile opuse ale sufletului său, sfâșiat de marea speranță și cea mai profundă disperare Clădirea maiestuoasă a "Trandafirului lumii", spune D Andreev, se va prăbuși din doar două sentimente și pasiuni umane - plictiseala și dorința de dragoste carnală pasională Aici aveți Epoca de Aur, iluminarea și spiritualizarea, numeroase generații ale "modului de viață înnobilat" Este uimitor și în același timp instructiv: societatea Trandafirul Lumii, strălucind de toate virtuțile, s-a izbit de pietrele patimilor omenești, muntele a născut un șoarece S-a dovedit că forțele demonice au construit un cuib cald în sufletul uman, din care au împins cu ușurință puii de porumbei strălucitori Gagtungr (Satana) a reușit nu numai să pregătească pe Antihrist, ci și în scurt timp să corupă toată omenirea cu ajutorul lui Andreev descrie atât de viu căderea omenirii, încât gândul se strecoară involuntar: oare autorul "Trandafirului lumii" împroșcă pasiunile care năvălesc în adâncul propriului său suflet Căderea umanității a început odată cu nașterea lui Antihrist În plus, în deplină concordanță cu Apocalipsa, au venit "ultimele timpuri": războaie nemiloase ale oamenilor unii împotriva altora și cu "jumătăți-igva" (cum le numește Andreev creaturi rezultate din căsătoria oamenilor cu monștri demonici - igva-mi), un grad extrem de declin spiritual ("sadism și canibalism sexual"), haos general și bacanale sângeroase [ , p - ] Dar totul, după cum se spune, se termină - vine Sfârșitul Lumii, ceasul celei de-a doua veniri a lui Hristos pe Pământ Acest acord major, strălucitor, încheie "Trandafirul lumii", precum și, conform lui D Andreev, istoria pământească mondială a Planetei noastre Dezvoltarea ultimelor evenimente dramatice ale primului Eon, pe de o parte, este destul de de înțeles (a fost prezis în Apocalipsă), pe de altă parte, nu este absolut predeterminată de nimic La fel de neașteptat pentru cititor (și pentru însuși autor) se produce moartea Trandafirului Lumii, la fel de neașteptat (nejustificat în interior) se prăbușește Antihrist Din abisul întunericului fără speranță, ne ridicăm instantaneu în vârful luminii, pentru a nu mai cădea niciodată Nu ar trebui să vedem în aceste suișuri și coborâșuri - luptele sufletului lui D Andreev însuși: mai întâi, victoria pesimismului asupra optimismului, apoi victoria finală a optimismului, victoria unei speranțe strălucitoare pentru un viitor mai bun pentru omenire ? Cineva poate vedea în învățăturile lui D Andreev aruncări și contradicții continue și, pe această bază, să-și evalueze învățăturile ezoterice extrem de scăzute Cu toate acestea, poate nu în niciun ezoteric Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate personalitatea autorului, placerile și antipatiile lui, credința și neîncrederea lui, starea de spirit mistică a sufletului și educația rațională natural-științifică, pe scurt, toate părțile incompatibile din punct de vedere formal ale sufletului său arzător, nu s-au manifestat atât de viu în predare Un astfel de contact, "coabitare" cu personalitatea autorului în "știința" ezoterică nu este un dezavantaj, ci o demnitate incomparabilă Sufletul, inima creatorului învățăturii ezoterice nu poate fi ascunsă în spatele a șapte peceți, ele trebuie să stea în palmele cititorului Mai este o împrejurare care nu poate fi ignorată: D Andreev nu este doar un gânditor, ci și un artist (scriitor, poet) Meritul operei sale constă tocmai în arta ei El construiește nu o învățătură ezoterică obișnuită, ci o realitate artistică: se caracterizează și prin opoziții, lumi opuse idealizate, suișuri și coborâșuri autoriale Și toate acestea sunt ținute împreună nu numai și nu atât de logica științifică, ci de geniul artistic, iluzia adevărului artistic, confirmarea realității artistice Dar realitatea artistică, mai ales cea ezoterică, este lumea sufletului autorului însuși (Daniil Andreev) Visul autoarei, inspirat din reflecții despre "Trandafirul lumii" Aprofundând în învățăturile lui Daniil Andreev, precum și a unui alt ezoterist rus de la începutul secolului, George Gurdjieff, eu, aparent, exagerat, nu am putut dormi multă vreme, dar când, în sfârșit, mi-a venit un vis, visurile a început că mi-am amintit bine Am visat la o încăpere mare în care din anumite motive se adunase o comisie pentru a examina sănătatea mintală a autorului cărții Trandafirul lumii Știam în sinea mea că sunt și membru al acestei comisii De asemenea, știam că un expert tocmai terminase de explicat învățăturile lui Daniil Andreev Președintele comisiei a deschis dezbaterea, dând cuvântul unui cunoscut luminat al medicinei, căruia, pentru a nu-și dezvălui numele (în cazul în care se jignește), îl voi numi condiționat un "adversar" respectat (în pe lângă președinte, un psihoterapeut ne-a inclus și pe mine și pe adversarul meu în comisie) Adversar Nu mai pot asculta prostiile astea Nu vezi, Andreev este un pacient psihic, probabil schizofrenic, ar fi trebuit să fie izolat de societate la un moment dat, și nu să facă propagandă Psihiatru Și am ascultat atât de mult, doar un roman fantastic, a lăsat multă istorie să devină clară Deși, desigur, um, există unele simptome, de exemplu, credința prea profundă într-o realitate pe care el însuși a inventat-o Totuși, după cum am înțeles, Andreev recunoaște alte realități și respectă convenția socială (legile căminului, normele de comportament în societate etc ) Vezi tu, draga mea, până la urmă, în acest fel va fi necesar să izolăm de societate toți scriitorii, artiștii și pur și simplu credincioșii Vadim Rozin Gândire și creativitate Adversar Scuză-mă, dar autorul scrie o operă de artă, este un scriitor de science fiction? Nimic de genul, povestește el cu toată seriozitatea (nu se întâmplă mai serios), cum funcționează lumea Și uite ce a îngrămădit: diavoli, îngeri, elementali, orașe și temple care au prins viață ca niște fantome, spațiu și anti-cosmos, vii și morți, iar morții sunt mai vii decât cei vii: se amestecă în toate, îndrumă pe cei vii, sfătuiește cum să trăiască Prostii curate și chiar confuze, diavolul își va rupe piciorul în toate aceste lumi Brr! Psihiatru Draga mea, calmează-te, merită să-ți faci atâtea griji pentru ceea ce, așa cum spui tu însuți, nu este La urma urmei, spui tu - prostii, o fantomă, atacurile sunt nervoase! Adversar Tot să nu-ți faci griji Astăzi, odată cu depunerea mass-media, are loc o adevărată invazie de mistici, vrăjitori, vrăjitoare, astrologi, ufologi, tot felul de ezoterişti Răsfoiam jurnalul "Știință și religie" din în casa mea de la țară din nimic de făcut și am dat peste un articol, cred că de M Meilakh, despre învățăturile unui alt mesia ezoteric rus Gurdjieff Ceea ce a îngrămădit acolo, din punctul de vedere al medicinei științifice, este o absurditate pură Gurdjieff afirmă: toți credem doar că suntem treji și vii, dar de fapt dormim într-un somn profund din care trebuie să fim treziți Mai mult, creșterea internă a omului, care poate fi descrisă ca creșterea corpurilor sale interne, de exemplu, cea astrală și mentală, este, după Gurdjieff, un proces material, mai analog procesului de creștere a corpului fizic Din diferitele tipuri de alimente care intră în organism, omul trebuie să elaboreze substanțele și energiile necesare creșterii corpului astral În același mod, corpul astral, după ce s-a format, produce energii și mai fine care pot fi folosite pentru a crește și a hrăni corpul mental etc Acest proces de transformare a tipurilor de alimente care intră în corp în substanțe mai fine este controlat, imaginați-vă, legea octavelor muzicale La hrana obișnuită consumată de om, Gurdjieff adaugă încă două feluri de alimente, care de obicei nu sunt considerate ca atare Este aerul pe care îl respirăm și impresiile, da, impresiile pe care le primim Fluxul de impresii care vin din exterior, afirmă Gurdjieff, este ca o centură de transmisie care transmite mișcare: cu fiecare impresie exterioară, fie sub formă de sunet, vedere sau miros, primim ceva energie, ceva vibrație, iar această energie este, de asemenea, un fel de mancare Mecanismul evoluției, mai afirmă profetul nostru, poate fi descris ca fiind procesul de generare a energiilor subtile, fără de care centrele spirituale superioare care există în om nu se pot manifesta în niciun fel, cu excepția celor mai rare momente de iluminare sau de extaz, fie ca rezultat al consumului de droguri, sau atunci când nu Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate care stări patologice Cum vă place această teorie, contrazice toate datele științifice! De fapt, atât omul, cât și lumea nu sunt deloc așa Psihiatru Ei bine, ce sunt? O, draga mea, dacă am ști ce este cu adevărat acolo, altfel toată lumea vorbește diferit Aici, de exemplu, astrofizicienii îi asigură pe toată lumea, iar calculele conduc că lumea noastră explodează, zboară, ca să spunem așa, în direcții diferite cu o viteză de neimaginat Te-ai speriat învățăturile lui Andreev și Gurdjieff, dar, mărturisesc, mi-a fost mai mult frică de fizică Cumva nu pot să cred teoriile lor, deși este o știință riguroasă Adversar Bine, hai să o punem Dar spune-mi totuși, este posibil astăzi, în "epoca științei", să acceptăm astfel de construcții fantastice asupra credinței, oricât de atractive ar fi ele Ei bine, voi face o jumătate de pas înapoi, într-adevăr, pe de o parte, Gurdjieff observă câteva puncte adevărate: natura mecanică a vieții noastre, nivelul scăzut de conștientizare de sine a omului obișnuit, inconsecvența (conflictul) a multora dintre "eu"-ul său, rolul important al proceselor energetice în viața umană, o mare importanță în evoluția noastră pământească a principiilor cosmice, imposibilitatea omului obișnuit de a-și schimba calea vieții, rolul hranei, aerul în formarea om Totuși, pe de altă parte, toate aceste considerații și observații interesante sunt prezentate nu ca rezultatul unor ipoteze științifice serioase, ci sub forma unei anumite filozofii, revelații, tablouri metafizice, care este mai caracteristică filosofiei naturale decât științei secolul al XX-lea În plus, cineva se poate întreba, de unde știe Gurdjieff cum funcționează lumea sau omul? Afirmând că marea majoritate a oamenilor "dorm" și acționează "mecanic", că "cercul interior al umanității" este mic, ca să spunem așa, ales de Absolut sau într-un fel strălucitor, Gurdjieff ne pune într-o poziție de soarta sau alegerea, dar unde sunt garanțiile că Gurdjieff însuși cunoaște adevărul și este capabil să fie un profesor de viață? Psihiatru Desigur, toată lumea poate lua o poziție defensivă, confirmând astfel teoria lui Gurdjieff și să spună: aceasta nu este știință, toate acestea nu sunt dovedite, de ce să cred într-o astfel de lume și soartă, nu vreau, nu vreau Poate, desigur, poate, dar ne vom îndepărta în acest fel de întrebările serioase puse în învățăturile lui Gurdjieff și ale altor ezoterişti, precum Daniil Andreev? De exemplu, viața noastră nu este într-adevăr predeterminată de la naștere până la moarte de condițiile și circumstanțele sociale? Suntem cu adevărat întregi, nu suntem sfâșiați de dorințe și energii conflictuale? Și ce rol joacă evoluția cosmică în viața noastră, poate următorul pas este recunoașterea cosmosferei, care include noosfera, biosfera și societatea și, Vadim Rozin Gândire și creativitate poate alte forme de viață pe alte planete sau în alte realități? Problema rolului în formarea omenirii a indivizilor sau grupurilor care au mers înainte în dezvoltarea evolutivă este de asemenea serioasă; poate că astăzi nu există genii, dar importanța oamenilor cu potențial spiritual și cultural ridicat a crescut, fără îndoială Și există o mulțime de întrebări și probleme fundamentale similare atunci când citiți ezoteriști Adversar Nu Nu Nu m-ai convins, nu m-ai liniștit Îl simt pe Andreev, ca Gurdjieff, bolnav mintal Este posibil ca o persoană normală să populeze lumea cu oameni morți de mult sau nenăscuți? și templele reînviate, și Witzraors, doar gândește-te - spirite vii ale statului de mare putere Se poate concepe așa ceva? (aici, în mod neașteptat pentru mine, am intervenit în conversație) Autor Scuză-mă, colege, ai plâns vreodată de o carte, muzică sau film? Adversar Și de mai multe ori, sunt, știi, puțin sentimental Dar, spune-mi, ce legătură are asta cu cazul? Vorbim despre autorul Trandafirului lumii Autor Știi, relație directă Într-o zi m-am gândit de ce, când i-am citit fiicei mele basmul popular japonez "Ochii șarpelui" (există un basm atât de minunat), lacrimile îmi curg involuntar și chiar mi se schimbă vocea La urma urmei, știu că basmul a fost inventat, compus aproape la mijlocul secolului, neplauzibil (acolo o femeie se transformă într-un șarpe, apoi își scoate ochii pentru a-și hrăni fiul cel mic) - știu totul, și totuși îmi fac griji, dar atât de mult, Cât de des nu îmi fac griji pentru evenimentele reale din viața obișnuită Iar copiii - pentru ei nu este deloc diferență - "de fapt" sau într-o carte, sau desenat, un om în mască se sperie, ca un lup adevărat Cu toate acestea, sunt sigur că în această privință adulții nu sunt foarte diferiți de copii: doar ei au alte temeri și alte seducții Deci, de ce o persoană experimentează astfel de evenimente fictive atât de pasional, viu? Poate pentru că se identifică cu toți acești eroi ai basmelor, personaje ale unor evenimente fictive, începe să-și trăiască nu propria viață, ci a altcuiva, împrumutată? Dar de ce? Adversar Da Da Este posibil să trăiești în fantome, iluzii, umbre? Aici te-ai respins Autor Dar tu trăiești, și eu trăiesc, iar milioane de alți oameni trăiesc tocmai în umbră, așa cum spui tu Rețineți că astăzi ne petrecem % din timp nu în această lume, ci în altele: în lumea științei, în lumea muzicii, în lumea jocurilor, în lumea comunicării, în lumea cărților, teorii, învățături, adică în lumea umbrelor Dar cred că acestea nu sunt umbre, ci complet "ființe pline de sânge", desigur, nu în sens biologic, ci cultural La urma urmei, ce este cultura? Cultură - Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate în primul rând, "cosmosul ideal": tradiții, valori, credințe, idei, obiceiuri, idei și concepte colective, limba etc Acest cosmos ideal este cel care organizează viața reală a culturii: reglează, înțelege și procesele biologice (nașterea) , viața și moartea) și producția, și economia și viața spirituală Ce este, deci, viața umană în cultură? Psihiatru Dacă îți accepti punctul de vedere, atunci, probabil, asemănând cosmosul ideal, aducând activitatea vieții tale, comportamentul tău în acord cu ea Autor Destul de bine Același lucru poate fi spus într-un mod ușor diferit: prin cosmosul ideal, o persoană intră într-o comunitate de felul său, își coordonează acțiunile cu acestea, se solidifică cu unii oameni și se opune altora, se orientează într-o mare de modele culturale , își satisface multe dintre dorințele și se eliberează de obsesiv, irealizabil, adică pur și simplu trăiește în sens cultural Și ceea ce este foarte important, din punct de vedere psihologic, toate acestea sunt posibile dacă plâng după un basm, dacă cred în iluzia primară a artei, dacă pot trăi în realități create, fictive, așa cum trăiesc în viața obișnuită când, de exemplu , curat cartofii Se poate trăi într-o cultură numai dacă se extinde la toate realitățile ei aceeași convingere a existenței lor ca și la un cartof în mână Da, da, nu râde, când plângem de artă, îi percepem toate realitățile, semnele, fantomele, umbrele, la fel ca, de exemplu, cartofii Adversar Dar scuză-mă, pentru că tu și cu mine înțelegem că un basm este o fantezie, iar modelul unui atom este cunoașterea Nu-i percepem niciodată ca pe cartofi, ca pe o realitate reală! Autor Înțelegem, dar plângem Și de ce? Pentru că înțelegem - parțial sau mai târziu Când ascultăm un basm, muzică, când gândim, ne jucăm, comunicăm etc , nu numai că nu înțelegem, ci pur și simplu suntem obligați să închidem ochii la înțelegerea existentă, chiar dacă aceasta există; în acest moment, coincidem complet, contopim, ne identificăm cu toate evenimentele realităților culturale inventate de om De aceea plângem, de aceea experimentăm ceea ce, după tine, nu există în natură În natură, poate că nu este, dar în cultură este În cultură trăiesc (trăiește cu noi) și morți de mult, și încă nu s-au născut, și templele distruse și șopârlele dispărute, și ideile (imaginile) ale răului lumii și ideile despre binele lumii Psihiatru Dragă, cred că încep să ghicesc Lumea lui Andreev este o lume a culturii reînviate "Raruga"? Da, sunt șopârle dispărute plus ideea unei puteri brutale fără minte; iar templele reînviate sunt, probabil, idei colective, planuri ale arhitecților și memoria oamenilor despre ele; indivizii morți sunt probabil eroii și idealurile care au intrat în cultură Si eu cred ca national Vadim Rozin Gândire și creativitate ideile culturale și visele au prins viață în sufletul lui Andreev în imaginile "Demiurgului" și "Sufletul Catedralei" ale oamenilor, mitul Pământului și al Iubirii - în imaginea "Lilith" Este uimitor că întreaga cultură trăiește în "Trandafirul lumii", așa cum este înțeles și experimentat de Andreev Autor De ce spui "cultura reînviată"? Cultura nu este un cadavru, ci un organism viu, o formă specială de viață Dimpotrivă, nu Andreev este cel care mistifică obiectul înfățișându-l viu, dar noi totuși am înțeles greșit cei vii, ca morți, mecanici - ca fantome, umbre, ficțiuni, semne Noi suntem păcălelii, nu Andreev, noi suntem cei care trebuie să ne reconsiderăm ideile Un alt lucru este dacă descrierea culturii vii pe care o folosește Andreev este adecvată, poate se poate crea una mai bună Adversar Cum împărtășești pe deplin părerile lui Andreev, în opinia ta, nu el este nebun, ci eu? Protetest, cer altor experți, nu vă pot accepta lumea, raționamentul, părerile voastre Autor Calmează-te, colega Suntem cu toții bine, dar, așa cum spunea poetul, "toți suntem un pic de cal" Vreau să spun altceva Probabil, învățătura lui Andreev sau Gurdjieff nu poate fi tratată ca știință sau filozofie modernă, nu este nici una, nici alta, este o învățătură ezoterică, cunoaștere ezoterică Particularitatea gândirii ezoterice, într-adevăr, nu este dovezile științifice și soliditatea, ci un fel de dovezi și frumusețe a construcției (explicația) O atitudine ezoterică specială față de lume, o critică ascuțită a tuturor valorilor culturii noastre, încrederea în existența lumii adevărate și a realităților, în posibilitatea indivizilor de a intra în această lume adevărată se realizează în învățăturile ezoterice cu complete convingere și credință, cu atât mai solide cu cât se afirmă nu numai la nivel de cunoaștere, ci și în însăși practica de viață a adepților uneia sau alteia învățături ezoterice Învățătura ezoterică și cunoașterea ezoterică nu există fără practică ezoterică, viață ezoterică Tradiția ezoterică a gândirii este destul de veche, se întinde de la ideile lui Hristos, Buddha, gnostici, dar abia la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea au fost create doctrine și învățături ezoterice clasice De exemplu, învățătura lui Gurdjieff, pe care o citiți pe îndelete, conține multe idei ezoterice clasice: aceasta este credința în natura iluzorie a vieții obișnuite (ceea ce vedem nu este ființa adevărată, ci doar Maya) și ideea de corelarea planului microcosmic cu planul macrocosmic și recunoașterea rolului special al Lunii în evoluția cosmică și împărțirea omului în "corpuri", precum și importanța centrilor psihici în viața unei persoane și particularitățile munca psihotehnică a unei persoane asupra sa Dar, desigur, multe dintre ideile lui Gurdjieff sunt foarte originale Cele centrale sunt ideea "Razei Creației", o creștere a numărului de legi pe care materialul le respectă Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate pe măsură ce te îndepărtezi de Absolut, subordonarea evoluției Universului față de legea octavei, evoluția omului ca "eliberare de puterea Lunii și ascensiunea inversă în direcția Absolutului" Aceste idei sunt într-adevăr atât frumoase, cât și originale în sens ezoteric, ele sunt esența doctrinei principale a lui Gurdjieff Adversar Poate fi frumos, dar câte romane științifico-fantastice frumoase am citit în timpul vieții noastre, pentru că, repet, învățăturile lui Andreev și Gurdjieff ne sunt prezentate nu ca un roman științifico-fantastic, ci ca învățături despre realitate Autor Îndoiala, desigur, este fundamentală: unde sunt garanțiile, sunt adevărate construcțiile lui Gurdjieff, le putem confirma cumva? Ce pot sa spun? În primul rând, colege, fii atent: realitatea ezoterică nu este realitatea "primei naturi", cu legile ei imuabile, eterne, este realitatea spirituală și vitală În al doilea rând, adevărul ezoteric nu este adevărul științei naturii cu orientarea ei practică, inginerească, spre natură Adevărul ezoteric este corelat cu învățătura ezoteric și cu aceeași experiență a vieții ezoterice, se adresează în primul rând persoanei însuși și numai prin intermediul acesteia - lumii exterioare În al treilea rând, deși știința modernă și omul au mers mult în dezvoltarea lor față de secolele trecute, cu toate acestea, datorită eterogenității culturii, precum și acțiunii tradițiilor, există întotdeauna teren pentru alte forme alternative (în raport cu știința) de gândire și atitudine Ezoterismul este o astfel de formă În acest sens, garanțiile mai există: ele sunt în diversitatea culturală, în pluralismul diferitelor forme de înțelegere și explicare a lumii și a problemelor ei, în posibilitatea reală a diferitelor experiențe de viață Prin urmare, nu este deloc necesar să luăm lumea lui Gurdjieff pe credință, altceva este important - cu ajutorul învățăturilor sale, să aruncăm o privire critică asupra noastră și asupra lumii, să încercăm să înțelegem viziunea alternativă asupra lumii a altei persoane și serios gândiți-vă la problemele fundamentale ale ființei noastre Apoi m-am trezit, aparent epuizându-mi toate argumentele într-un vis Reconstituirea lui Bulgakov Maestrul și Margareta Romanul lui Mihail Bulgakov se împarte în mod clar în două părți care nu se potrivesc bine: evenimentele care au loc la Moscova și povestea lui Ponțiu Pilat și a lui Hristos O altă nedumerire este simpatia autorului pentru Woland și alaiul său: până la urmă, el este Satana sau cel mai apropiat rang înalt al său Criticul literar I L Galinskaya, aproape cu documente în mâini, arată în mod convingător că Bulgakov și-a bazat romanul pe ideea lumii filozofului ucrainean Vadim Rozin Gândire și creativitate Grigori Skovoroda Ea demonstrează că Bulgakov a scăzut ideea a trei lumi (cosmică, biblică și pământească) centrală pentru romanul din Skovoroda și a luat interpretarea lui Pilat din cartea lui Adolf Muller "Pontius Pilat, al cincilea procuror al Iudeii și judecător al lui Isus din Nazaret" Mai mult, conform lui Galinskaya, prototipul Maestrului este Skovoroda însuși, iar Margarita este idealul feminității eterne (Sophia), preluat de la Skovoroda sau de la filozoful Vladimir Solovyov Mai departe - mai mult: alaiul lui Woland a fost împrumutat direct din dogmele ereticilor, care credeau că "zeul luminii comandă sferele munților, iar prințul întunericului - pământul"; imaginea lui Koroviev-Fagot (prototipul său a fost un cavaler eretic) este preluată din poemul medieval "Cântecul cruciadei albigenzi", versiunea morții lui Iuda este preluată din aceeași poezie; episodul cu cartea Maestrului care nu a ars în foc ("manuscrisele nu ard") a fost extras de Bulgakov din "Istoria albigenzilor", chiar și repetările compoziționale și stilistice ale romanului nu sunt ale lui, sunt împrumutat din poezia trubadurilor [Vezi: , p - ] Apar o serie de întrebări Ce a făcut atunci Bulgakov însuși: a aranjat artistic toate aceste idei, informații și dispozitive într-un roman? Care este atunci geniul lui? Și cine este cu adevărat eroul pozitiv al romanului - Hristos, Pilat sau Woland? Cu toate acestea, cum poate fi Satana un erou? În general, în ce realitate se petrec evenimentele din romanul "Maestrul și Margareta": fantastic, mistic, satiric? "În romanul fantastic al lui Bulgakov", scrie Galinskaya, "toate fețele trăiesc o viață dublă, vorbind alternativ fie într-o fantezie, fie în lumea reală în lucrările lui Hoffmann există întotdeauna o explicație rațională pentru toate miracolele care apar în ele, iraţionalitatea Așadar, în Maestrul și Margareta găsim dorința autorului de a explica rațional evenimentele fantastice" [ , p - ] Dar de ce, ne întrebăm, evenimentele care au loc în apartamentul nr sunt mai fantastice decât Învierea lui Hristos sau relația lui cu Pilat? Oare tot ceea ce s-a spus nu înseamnă că eroii din Maestrul și Margareta trăiesc nu în realitate obișnuită și nu în neobișnuit (fantastic sau mistic), ci în realitatea artistică, care în acest caz este o expresie, realitatea autorului? personalitate? Poate că, Hristos și Pilat, și Woland, și Maestrul, și Margareta și locuitorii sovietici sunt, în primul rând, realitățile și experiențele (personaje și subiecte vii) ale personalității lui Bulgakov însuși? Dacă este așa, atunci următoarea sarcină este de a caracteriza realitatea corespunzătoare a personalității lui M Bulgakov și, printr-o "prismă" similară, de a înțelege soarta eroilor romanului său Desigur, M Bulgakov este un satiric strălucit, dar în același timp este o persoană bine educată, care căuta sensul vieții, adevărul, care s-a reflectat în filosofia sa de viață Dar mai intai Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate despre fondul personal pe care s-ar fi putut forma filosofia de viață a lui M Bulgakov Cum ar putea să vadă, să simtă lumea, să privească cursul istoriei moderne? NEP-ul, distrugerea bisericilor, atotputernicia administratorilor mici și mari și toate acestea pe fondul unei tragedii personale - nu înțeleg, nu publică, persecută Probabil, pentru o persoană decentă într-o astfel de situație, respirația era dificilă, aproape imposibilă Epoca părea amenințătoare, fără speranță Involuntar, într-adevăr, i-au venit în minte ideile lui Skovoroda După cum știți, Grigory Skovoroda a învățat că există trei lumi: Universul (macrocosmos), umană (microcosmos) și biblică (simbolică), fiecare țesută din bine și din rău Lumea biblică leagă macrocosmosul cu microcosmosul, în fiecare lume există două "natura" - vizibilă și invizibilă [ , p - ] În consecință, fiecare persoană are două trupuri și două inimi: etern și coruptibil, spiritual și pământesc Dacă persoana "exterioară" (coruptibilă) moare, atunci persoana "interioară" este eternă Scopul vieții și al mântuirii, credea Skovoroda, este de a dezvălui persoana "interioară", care se realizează prin "un fel de muncă", precum și o viață dreaptă, ascetică Fii mulțumit doar de puțin, a scris el, nu tânjește la ceea ce este inutil și de prisos; din inutile și de prisos toată dificultatea, toată distrugerea Satana nu este bun pentru mulți autori, dar Bulgakov a scris Woland cu o simpatie evidentă, a înviat cartea Maestrului, a ajutat-o pe Margarita, i-a scos pe amândoi din această lume în lumea ezoteric-cosmică Adevărat, un act cu Berlioz nu se potrivește cumva cu astfel de acțiuni nobile Dar Berlioz nu credea în Dumnezeu Cu toate acestea, aceasta nu este o scuză, nu se știe niciodată cine nu crede în Dumnezeu, ce - tăiați-le capetele? Iar batjocura lui asupra orășenilor slabi (ei bine, ei sunt păcătoși, și ce despre cel care nu este păcătos), este vrednic de un înger al cerului, chiar și unul căzut În ceea ce privește dispoziția lui Woland față de Maestru și Margarita, nu este greu de explicat: talentul și marea dragoste sunt adesea cumpărate cu prețul complicității cu Satana, este suficient să-l amintim pe Don Juan sau pe Doctorul Faust Cu toate acestea, Woland lui Bulgakov este în mod clar nobil, un adevărat erou Cu toate acestea, poate pentru Bulgakov actul lui Ponțiu Pilat este identificat cu ceea ce sa întâmplat cu oamenii din jurul lui Bulgakov? Într-adevăr, prin trădarea lui Hristos, oamenii s-au trezit în puterea Răului Lumea a deschis calea pentru Rău, căderea unei persoane a început cu ea, distrugerea sufletului său, a început o călătorie lungă, la sfârșitul căreia s-au aflat orășenii, dominația administratorilor mărunți și tragedia lui Bulgakov însuși Și Woland și alaiul lui? Sunt din altă lume, sunt îngeri, deși sunt căzuți Un astfel de înger, se gândea Bulgakov, este probabil de o mie de ori mai nobil decât omul obișnuit și, în plus, acțiunile lui sunt iraționale, nu este pentru noi să discutăm despre semnificația acțiunilor lor In plus, este posibil ca dispozitia lui Bulgakov fata de Woland, Maestrul si Margareta si Vadim Rozin Gândire și creativitate nesocotirea pentru soarta profanului este o formă specială de a scăpa de propriile probleme de către autor, și nu doar o expresie a conceptului său de istorie Adevărat, în acest caz, atitudinea lui Bulgakov față de oamenii obișnuiți (nu artiști, nu genii) nu arată în cea mai bună lumină, dar nu puteți arunca un cuvânt dintr-o melodie Gândindu-ne la filosofia de viață a lui M Bulgakov, se poate ajunge la o ipoteză interesantă: M Bulgakov era o personalitate ezoterică Ce este o personalitate ezoterică? Aceasta este o persoană care critică valorile de bază ale culturii în care trăiește (negand această cultură), care crede în existența altor realități (spirituale, ezoterice) și, în cele din urmă, își înțelege și realizează viața ca calea care duce la aceste realități Într-adevăr, M Bulgakov nu a acceptat și a ridiculizat realitatea sovietică, a crezut în Dumnezeu (dar și în Satana), a trăit nu o viață simplă, ci una ezoterică Doar calea lui era neobișnuită pentru ezoterism: era calea unui artist M Bulgakov a mers în lumea spirituală în opera sa, lumea realității artistice era lumea spirituală pentru el Modul de viață ezoteric are o trăsătură interesantă: aici, la capătul drumului, în mod ideal, ideile despre lumea ezoterică, spirituală, se contopesc cu experiențele, viziunile lumii ezoterice Cu alte cuvinte, o persoană ezoterică cade literalmente în lumea pe care și-a imaginat-o, unde a aspirat cu toate forțele sufletului ei Pentru un artist, care pătrunde în lumea visurilor sale, experiențele sale sunt și mai ușoare: aceasta coincide cu sarcina sa creativă, implementarea ei implică imersiunea și intrarea în realități artistice deosebite, unde ficțiunea și fantezia acționează pentru artist ca realitate și realitate a lui viața însăși Să încercăm să privim eroii romanului "Maestrul și Margareta" din acest punct de vedere În lumea ezoterică, după cum știți, atât oamenii obișnuiți, cât și creaturile neobișnuite se înțeleg destul de bine De exemplu, am remarcat mai sus că în lumea ezoterică a lui Rudolf Steiner atât oamenii obișnuiți, spirituali trăiesc în condiții egale, cât și sentimentele și experiențele lor (sub forma unor elemente și ființe speciale ale lumii spirituale), și chiar și Hristos cu îngerii În acest sens, conviețuirea în lumea ezoterică a lui M Bulgakov a locuitorilor sovietici, Woland cu alaiul său, Maestrul și Margareta, Hristos și Pilat nu poate fi surprinzătoare Interpretarea lui Satana este, de asemenea, destul de ezoterică: în lumea ezoterică, Satana este nu numai Prințul Întunericului, ci și Stăpânul planetei noastre, pe care Dumnezeu a lăsat-o (de aceea există atâta suferință și rău pe pământ, atâtea războaie ), adesea Satan acționează și ca un geniu artistic, putere de mișcare, spirit creativ În această din urmă calitate, Satana stă adesea pe spatele artiștilor și geniilor; Volandul lui Bulgakov este cu siguranță ezoteric: dacă Dumnezeu ar lăsa acest colț de lume nesupravegheat (sovietic Capitolul cinci Gandire ezoterica, creativitate si personalitate țara), dacă în ea domnesc elementele și idioția omulețului și a maselor întunecate, atunci de ce diavolul nu se distrează aici, aranjează un sabat al vrăjitoarelor și balul Satanei? Cu toate acestea, acest colț de lume este atât de zdrobit și de putrezit, încât până și diavolul însuși îl lasă în cele din urmă în soarta lui "Lumea noastră, care pentru prea mulți oameni epuizează realitatea", scria marele filozof rus N Berdyaev, "mi se pare derivată El este departe de Dumnezeu, Dumnezeu este în centru Tot ceea ce este departe de Dumnezeu este provincial Viața devine plată, mică, dacă nu există Dumnezeu și lumea de sus Într-o astfel de lume, lipsită de dimensiunea adâncimii, nu există o tragedie reală, iar aceasta, probabil, îi captivează pe mulți" [ , p ] Prin urmare, nu mai este surprinzător când Berdyaev estimează această lume mult mai jos decât aceea În această lume de necesitate, dezunire și sclavie, scrie el, "nu domnește Dumnezeu, ci prințul acestei lumi" [ , p ] Geniul artistic al lui Bulgakov atrage o asemenea dezolare a vieții și vieții sovietice, ceea ce este greu de imaginat, fără Dumnezeu și Diavol, viața este deloc de neconceput, aceasta nu este viață, ci ceva de neimaginat Imaginile și soarta Maestrului și a Margaretei sunt profund ezoterice Ei nu doar suferă o transformare cardinală a spiritului și a corpului (aceasta este o condiție prealabilă pentru tranziția unei persoane de la lumea obișnuită la lumea ezoterică), dar ating și idealul de viață ezoteric-pace Aici este foarte posibil să fiți de acord cu I Galinskaya, care subliniază că M Bulgakov a luat, cel mai probabil, ideea de pace ("Nu merita lumina, merita pacea") de la Grigory Skovoroda De altfel, ideea de pace este idealul tuturor gândirii ezoterice orientale, începând cu budismul Una dintre versiunile principale ale nirvanei este tocmai pacea, inexistența (o altă versiune este beatitudine și pace) Și care este zborul Margaritei pe o mătură sau marele bal la Satana din apartamentul (pe lângă poetizarea superstițiilor populare, a miturilor sau a dispozitivului satiric artistic)? Din punct de vedere ezoteric, aceasta este o pătrundere, o invazie a lumii ezoterice în lumea obișnuită Toate cele de mai sus nu înseamnă că eroii romanului lui M Bulgakov trăiesc doar o viață ezoterică sau că Bulgakov a realizat învățătura ezoterică sub forma creativității literare, adică a rezolvat nu problemele artistice, ci cele ezoterice Desigur, M Bulgakov a fost în primul rând un artist Tocmai ca artist și-a exprimat personalitatea, filosofia de viață, satisfacând legile genului artistic, punând și rezolvând probleme artistice În acest sens, eroii romanului lui M Bulgakov și el însuși trăiesc o viață dublă: vizibile și invizibile, sunt atât în realitatea obișnuită, cât și în ezoteric Și ce poziție ar putea avea un asemenea om ca M Bulgakov în țara noastră în anii ai secolului nostru? Ce putea să creadă Vadim Rozin Gândire și creativitate pe ce sa te bazezi? Și se găsește calea de ieșire: M Bulgakov, împreună cu eroii săi preferați (Maestrul și Margareta), pleacă în lume, unde se face istorie adevărată - istoria nu numai a lui Hristos și a lui Pilat, ci și a lui Woland Istoria obișnuită, spune N Berdyaev, trebuie să se termine și metaistoria să înceapă; la sfârșitul romanului se termină viața obișnuită a Maestrului și a Margaretei, începe viața lor ezoterică Viața ezoterică a creatorului lor M Bulgakov a continuat de-a lungul întregii sale lucrări, de la primele idei ale romanului Maestrul și Margareta până la moartea scriitorului, totuși, ca personalitate ezoterică, M Bulgakov învinge chiar și moartea în opera sa Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității De la "mașini de gândire" la "eveniment de gândire", "întâlnire de gândire" Conceptul interesant notat în primul capitol, conform căruia gândirea este un proces creativ, trebuie să fie înțeles și unul în care un gând se naște de fiecare dată din nou, iar acest gând este întotdeauna un gând nou Acest concept i se opune altul, în care gândirea este interpretată ca un fel de mașină, un mecanism determinat de reguli, logică, categorii și alte structuri obiective Gândirea ca o "mașină" În istoria filozofiei, prima reflectare a gândirii îi aparține lui Aristotel, care poate fi considerat și gânditorul care a constituit gândirea antică Cu toate acestea, premisele pentru gândire pot fi urmărite din lumea antică Acestea includ, pe de o parte, primele metode de obținere a cunoștințelor atributive sau mitologice care au fost supuse testării experimentale în domeniul practicii sociale, pe de altă parte, formarea personalității unei persoane, care determină viziunea și înțelegerea individuală a evenimentelor, pe de altă parte, invenția în Grecia antică a raționamentului care permitea unei persoane fără apeluri la practica socială să obțină unele (în special, noi) cunoștințe pe baza altora (deja cunoscute) [Vezi: ; ; ; ] Aristotel, depășind problemele asociate cu inventarea raționamentului (capacitatea de a obține contradicții și de a afirma orice despre realitate), creează un sistem de norme (reguli) de gândire care reglementează construcția raționamentului și, de asemenea, formează reprezentări și mijloace pentru a asigura aplicarea acestor norme (cele din urmă includ categorii, o imagine a construcției științelor, fundamentarea psihologică a unor noi moduri de raționament, deja de fapt mintale) Într-o astfel de situație, gândirea antică se formează ca activitate și realitate complexă, în același timp individuală, deoarece, exprimându-și viziunea, o persoană separată gândește și de-individual, deoarece, gândind, o persoană respectă regulile generale (adică , urmează logica), raportează cunoștințele dobândite la realitate , date pe categorii (adică ontologie), Vadim Rozin Gândire și creativitate implementează atitudini generale și principii de gândire (de exemplu, se străduiește pentru adevăr, evită contradicțiile) Construirea de către Aristotel a regulilor gândirii ("Analiști", "Topeka", "Despre refuzările sofistice") și fundamentarea acestor reguli și principii ("Metafizica") au avut consecințe extraordinare pentru întreaga dezvoltare ulterioară a intelectului uman Omul a pus în mâinile sale un instrument eficient de gândire: capacitatea de a dobândi cunoștințe despre realitate fără a se referi direct la ea Regulile de gândire au făcut posibilă includerea în raționament a unor cunoștințe (demonstrate anterior sau empirice, sau a priori adevărate - principii) și obținerea altor cunoștințe (atât deja cunoscute, cât și noi) pe baza acestora În același timp, noile cunoștințe nu au dus la contradicții și nu au trebuit să fie justificate empiric Începând din această perioadă se formează gândirea științifică adecvată și științe separate În reconstrucție, gândirea antică poate fi reprezentată ca un fel de mașină semiotică Nodurile sale sunt cunoștințele, regulile, categoriile, descrierile (schemele) gândirii în sine Într-adevăr, toate acestea nu sunt doar construcții intelectuale, ci și formațiuni semiotice: ele desemnează anumite fragmente de realitate Astfel, regulile aristotelice desemnează tipuri de raționament sau dovezi și diverse procedee mentale (de exemplu, cele care nu duc la contradicții) Categoriile desemnează tipuri de conținut (scheme de obiecte stabilite) cărora li se pot atribui cunoștințe obținute prin aplicarea regulilor Cunoașterea se referă la obiecte interpretate categoric Dobândirea cunoștințelor în cadrul filozofiei și științei antice implică organizarea materialelor empirice și a acțiunilor umane în conformitate cu "logica" gândirii: pe baza materialului empiric (obiecte empirice), sunt create obiecte ideale și acțiuni mentale sunt supuse regulilor și tiparelor de gândire Ca urmare, apare un fenomen despre care scriu Deleuze și Kant - "gândirea ca recunoaștere", rațiune, care implică subsumarea unui anumit caz în reguli și categorii (Andrey Bubbles numește în mod convențional acest tip de gândire intelectuală "recalculare") Apropo, nu trebuie să ne înșeli, procedura de însumare în sine poate fi destul de complexă și cu mai multe treceri, ceea ce poate fi văzut analizând, de exemplu, lucrările lui Arhimede De fapt, Deleuze crede că gândirea ca recunoaștere, ca gândire "plină cu propria imagine" nu înseamnă gândire Totuși, de ce? Periodic, în dezvoltarea gândirii și a metodelor de construire a cunoștințelor, apar situații care necesită "oprirea gândirii", crearea de mașini de gândire De regulă, acestea sunt situații în care apar contradicții și alte blocaje în gândire, de exemplu, se formează modalități fundamental noi de construire a cunoștințelor și sunt criticate ca Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității căile vechi ineficiente etc Crearea mașinilor de gândire este necesară și pentru diseminarea în masă în cultură a noilor modalități de obținere a cunoștințelor De exemplu, activitatea lui Kant poate fi considerată ca o muncă de construire a unei mașini de gândire corespunzătoare New Age Într-adevăr, Kant încearcă să rezolve problemele apărute în urma înțelegerii filozofiei lui Locke, Hume, Leibniz, Berkeley și să fundamenteze gândirea matematică și natural-științifică a timpurilor moderne În plus, în unele privințe, situația intelectuală care s-a dezvoltat în acel moment semăna cu cea antică, mai precis, prearistoteliană: sisteme și vederi filosofice diferite au fost create și au concurat între ele, explicând lumea și fenomenele ei în moduri diferite Apelând la copita matematicii și științelor naturii, Kant presupune că gânditorul (om de știință, filozoful), raționamentul, este cel care leagă cunoștințele, generează experiență, introduce legile în natură În același timp, rațiunea și mintea care o dirijează operează cu concepte și categorii independente de experiență, motiv pentru care Kant le numește a priori Pentru a explica rolul experienței, pe care s-a sprijinit toată știința naturii, Kant introduce conceptele de "contemplare" ca o condiție necesară pentru cunoaștere, "lucru în sine", "fenomen" și "obiect" Esența soluției a constat, pe de o parte, în postularea a două realități - "transcendentale", unde cu ajutorul rațiunii (mai precis, "în sfera rațiunii"), așa cum spune Kant, cunoașterea științifică și filozofică este creat "a priori", și "empiric", unde experiența are loc pe baza contemplației Pe de altă parte, contemplația și experiența sunt cele care acționează ca o condiție necesară pentru fenomenul și obiectul studiat în știință sau filozofie Pe de altă parte, utilizarea reprezentărilor a priori (concepte și categorii) este considerată de Kant ca o condiție necesară pentru experiența însăși Kant înțelege gândirea altfel decât Aristotel Acesta din urmă nu realizează încă rolul gânditorului (la Aristotel, acțiunile filosofului se contopesc cu acțiunea Minții-Divinitate), Kant, bazându-se pe tradiția carteziană nouă europeană a personalității, înțelege deja că este gânditorul , așa cum scrie el, "el însuși este creatorul experienței", "el însuși investește "în obiect caracteristicile a priori necesare", el însuși leagă cunoștințele și caracteristicile obiectului În același timp, Kant susține că mintea umană urmează "legile eterne și neschimbate" ale minții Cu alte cuvinte, Kant înțelege rațiunea în două moduri: ca mintea (gândirea) a unei persoane empirice individuale și rațiunea ca atare, ca natură specială, ale cărei legi sunt supuse unei rațiuni empirice separate, o persoană care gândește corect Se pot indica trei sarcini principale pe care Kant le-a rezolvat la crearea Criticii rațiunii pure Primul este destul de în spiritul lui Aristotel - de a caracteriza moduri greșite de gândire și raționament Vadim Rozin Gândire și creativitate și explicați ce le-a cauzat Kant se referă la astfel de metode, de exemplu, cele care duc la afirmații contradictorii despre Dumnezeu, suflet și infinitatea Universului (cunoscutele antinomii kantiene ale rațiunii); Un alt exemplu sunt acele construcții fundamentale ale lui Locke, Hume, Leibniz, cu care Kant nu a fost de acord în principiu A doua sarcină - de a construi o filozofie pe modelul noii științe, firește, s-ar putea aplica numai New Age Kant nu ascunde faptul că idealul unei astfel de științe este stabilit pentru el de matematică și știința naturii Prezența acestor două discipline în idealul unei noi științe ar fi trebuit să ducă la o înțelegere a filozofiei, pe de o parte, ca descriind "forme de gândire" (filozofia ca matematică), pe de altă parte, "legile gândirii" (filozofia ca știință naturală) A treia sarcină, care decurge firesc din a doua (a construi filosofia ca știință riguroasă, exactă), a fost nevoia de a explica științific o serie de probleme și fenomene care i-au interesat pe filozofii vremii De exemplu, relația dintre filozofie și știință, posibilitatea antinomiilor rațiunii, diferența dintre matematică și știința naturii, diferența dintre fenomene și noumene, natura conceptelor filosofice centrale (de exemplu, ontologia) Un principiu metodologic important pentru Kant a fost principiul corespondenței, care, de fapt, decurge direct din abordarea lui Kant asupra reprezentării sistemice a minții Folosind acest principiu, Kant stabilește, de exemplu, corespondența relației "rațiune-rațiune" cu conceptele și regulile gândirii: el atribuie rațiunii reguli și categorii, iar rațiunii principii și idei (concepte) În plus, pe baza aceluiași principiu, Kant construiește un tabel de categorii, asemănându-l structural cu un tabel al funcțiilor minții; în mod similar, un sistem de idei transcendentale este pus în corespondență cu tabelul de categorii Un alt principiu metodologic, nu mai puțin semnificativ, pus în aplicare constant de Kant, este regândirea și restructurarea principalelor concepte filozofice tradiționale Acest principiu este o consecință firească a atitudinii lui Kant față de construcția sistemului său ca știință riguroasă Pentru știință, orice concept sau reprezentare semnificativă obținută în afara acesteia (în acest caz, în alte sisteme filosofice) este doar material empiric și, în scopuri științifice, trebuie introdusă special în sistemul acestei științe (problematizată în ea, reprezentată în cadrul ei) ontologie, dovedit etc ) De exemplu, Kant arată că binecunoscutul concept filozofic al ontologiei este analitica rațiunii pure, în timp ce conceptul de noumen, care provine de la Platon, este un concept de demarcație care servește la limitarea pretențiilor sensibilității și, prin urmare, are doar un aspect negativ aplicarea Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității După părerea mea, reconstrucția operei lui Kant demonstrează două puncte importante: pe de o parte, el, parțial după modelul lui Aristotel, construiește o nouă mașină de gândire, pe de altă parte, așa cum ar spune Deleuze, "gândește" și astfel creează condiția necesară pentru o întâlnire intelectuală (Kant cu un matematician, fizician, etician, filozof contemporan), pentru "gândire-eveniment" Gândire-eveniment, gândire-întâlnire Ce motivează gândirea lui Kant? Nu atât regulile rațiunii sau principiile, deși ambele corectează cursul gândirii Gândirea lui Kant este condusă de necesitatea de a realiza o critică a gândirii tradiționale, de a rezolva cele trei sarcini avute în vedere, credința în Creator și Rațiune, convingerea lui Kant că, pe de o parte, subiectul gânditor este cel care generează realitatea, iar pe celălalt, că această generație este limitată de experiență Gândind, raționând, creând scheme mentale, Kant satisface (permite) toate cerințele enumerate, psihologic, desigur, venind de la Kant însuși, dar obiectiv - din gândire Dar, în acest caz, gândirea nu este acțiunea unei mașini, ci realizarea personalității lui Kant, realizarea prin creativitatea lui Kant a cerințelor noii culturi europene, crearea de către Kant a condițiilor pentru o întâlnire cu actorii de frunte ai "teatrul" New Age (matematicieni, fizicieni, etici, filozofi) Am simțit diferența dintre o mașină de gândire și un eveniment-gândire mai ales acut când am început să compar cele două tipuri de reconstrucții mele de texte umanitare Unul, într-adevăr, s-a rezumat la o "recalculare" a operei anumitor autori, adică i-am adus sub schemele și ideile deja existente De exemplu, când am analizat opera lui Galileo, deși am discutat despre unele trăsături ale personalității sale (o tendință către platonism, interes pentru tehnologie și în același timp pentru știință după Arhimede, persistență maniacă în apărarea ideilor sale, flexibilitate a gândirii), cu toate acestea, atât personalitatea, cât și opera lui Galileo pentru mine au acționat doar ca obiecte de studiu Nu am avut nicio relație personală cu Galileo La fel, analizând Confesiunile lui Augustin, cu care, desigur, nu m-am intersectat în niciun fel, i-am prezentat opera și drumul ca ezoteric, aplicând în acest scop ideile pe care le dezvoltasem anterior despre ezoterism Cum ezotericul Augustin critică și respinge valorile vieții obișnuite, care în acest caz coincide cu viața antică, afirmă existența adevăratei realități (Dumnezeul creștin și Cetatea lui Dumnezeu), înțelege scopul vieții sale ca dobândirea adevărată realitatea (capacitatea de a veni la Dumnezeu), descoperă în sine o persoană ezoterică (îl numește "om interior"), cunoaște lumea adevărată, generând-o în același timp Vorbind în limba Bulei, l-am "numărat" pe Augustin, aplicând lucrării sale o schemă elaborată pe alt material Vadim Rozin Gândire și creativitate O situație cognitivă diferită a avut loc în cazul studiului A S Pușkin Citindu-i scrisorile, m-am surprins cumva cu gândul că nici acțiunile, nici afirmațiile marelui poet nu-mi erau pe deplin clare În același timp, nu puteam ignora lipsa mea de înțelegere, importanța lui Pușkin era prea mare în sufletul meu: după Marina Tsvetaeva, aș putea spune bine - "Pușkinul meu" Nu puteam trăi cu o astfel de înțelegere, sau mai degrabă cu o lipsă de înțelegere, și să resping problema care a apărut Citind în continuare scrisorile, am observat cu oarecare satisfacție că o problemă similară îl bântuia și pe Petr Chaadaev Chaadaev scrie că Pușkin "îl împiedică să meargă înainte"; Mă întreb ce legătură are Pușkin cu asta, dacă vrei Dar acesta este ideea - dacă Pușkin este al meu, în mine, o parte a sinelui meu, atunci nu îl pot respinge dacă nu înțeleg sau nu aprob acțiunile lui Drept urmare, am fost forțat să încep o muncă grea Conștient de sfatul lui Mihail Bakhtin, care scria că "mințile altor oameni nu pot fi contemplate, analizate, definite ca obiecte, ca lucruri - nu se poate comunica cu ei decât dialogic, a te gândi la ele înseamnă a vorbi cu ei, altfel se întorc imediat nouă cu latura lor de obiect", i-am dat dreptul de vot însuși lui Pușkin, ca să-mi răspundă nedumeririlor Pentru aceasta, am căutat răspunsuri la întrebările mele în scrisorile lui, am încercat să-i iau poziția, să văd lumea prin ochii lui și, cu ajutorul lui Y Lotman, i-am reconstituit timpul, obiceiurile etc , etc Am analizat acțiunile lui Pușkin și am încercat să le înțeleg motivele, pe scurt, am făcut totul pentru ca Pușkin să devină cu adevărat al meu, astfel încât Pușkin, așa cum a scris Chaadaev, să-mi permită să merg pe drumul meu, astfel încât să pot trăi cu Pușkin Nu știu cum arată din exterior, dar din punct de vedere psihologic am reușit în sfârșit În același timp, cu siguranță am realizat un studiu al operei lui Pușkin, dar principalul lucru nu a fost să îl aduc pe Pușkin sub vreo schemă sau teorie a creativității cunoscute de mine, ci să mă îndrept spre Pușkin și, sper, mișcarea lui Pușkin către mine, deoarece Am încercat să-i dau lui Pușkin o voce cu drepturi depline Adică cercetarea mea, ca tip de gândire, a fost crearea de condiții pentru întâlnirea noastră, pentru comunicare Structura și "logica" gândirii au fost stabilite în acest caz nu prin reguli, categorii sau o schemă construită anterior, deși am folosit toate acestea la nevoie, ci tocmai prin munca care vizează întâlnirea și comunicarea cu Pușkin După ce m-am întâlnit cu Pușkin, m-am întrebat, este posibil să mă apropii și de Augustin? Cu toate acestea, la urma urmei, acesta din urmă nu a stat în calea vieții mele, ca Alexander Sergeevich Nu puteam spune: "Augustinul meu" Ce să fac, înseamnă că drumul spre Augustin mi-a fost închis în sfârșit? Și apoi, dintr-o dată, mi-am amintit de dialogul meu de aproape trei ani cu un celebru filosof, om de știință și catolic Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității Yuliy Anatolyevich Schrader despre credință Yulik mi-a refuzat spiritualitatea pentru că nu credeam în Dumnezeu, a susținut că, din moment ce nu aveam experiență religioasă, nu aveam ce să vorbesc cu mine, că adevărul îmi era inaccesibil Am obiectat la aceasta, spunând: este posibil să trăiești spiritual și fără credință în Creator, că nu înțeleg cum un astfel de om de știință și filosof ca Schrader poate crede în viața veșnică, în minunile Sfintei Scripturi, în Dumnezeu ca persoană și o trinitate Ne-am certat multe luni, am spus o mulțime de lucruri inteligente, dar nu am făcut niciun pas unul spre celălalt Fiecare, exact după Bakhtin, s-a exprimat prin celălalt, dar a rămas al lui Amintindu-mi toate acestea, am crezut că poziția mea în dialogul cu Schrader era foarte asemănătoare cu cea pe care o avea Augustin la începutul vieții sale (a iubit viața în toate manifestările ei, a fost retor, filosof și necredincios), iar poziția lui Yulik este cel la care a ajuns în cele din urmă Augustin (a devenit nu numai o persoană profund religioasă, ci a explicat și a răspândit activ doctrina creștină) Atunci mi-am dat seama că dialogam cu Augustin, că Augustin își îndrepta săgețile și denunțurile împotriva mea, că trebuia să-i răspund cumva Am început să citesc și să analizez din nou "Mărturisirea" și am văzut ceva ce nu mai văzusem înainte Am văzut că toți cei din jurul lui Augustin, începând cu mama lui iubită, au ajuns la creștinism, iar acest lucru nu a putut decât să-i influențeze, forțându-i să "credă în Dumnezeu chiar înainte de credință" Că Augustin a făcut o treabă grozavă regândind ideile obișnuite despre Dumnezeu Am mers pas cu pas după Augustin și am înțeles cum ideea Creatorului, la început complet inacceptabilă și neplauzibilă pentru el, a devenit treptat din ce în ce mai de înțeles și mai necesară și, în cele din urmă, s-a transformat într-o realitate de care nu se putea pune la îndoială În același timp, din nou am folosit diverse idei și scheme, mă gândeam, dar preocuparea mea era să fac un pas către Augustine (și Schrader) și, de asemenea, să le dau o voce cu drepturi depline Cred că ideea mea a devenit mai clară Gândirea ca eveniment și întâlnire este o anumită formă de viață a unei persoane, realizată cu ajutorul raționamentului și reflecției, creând condiții pentru o întâlnire a acestei persoane cu ceilalți În același timp, poate fi o formă de viață socială, realizată prin creativitatea individului și reflecție Prin crearea "Mărturisirii", Augustin a contribuit la implementarea unui proiect social medieval - crearea unei noi culturi bazate pe creștinism Dar de ce, ne întrebăm, ca să nu spun altfel: momentele luate în considerare aici, și anume personalitatea, cultura, problemele de comunicare și comunicare etc , sunt doar factori de gândire, în timp ce ea însăși este activitatea și creativitatea unei persoane care raționează , reflectă, folosește reguli și categorii? Dar atunci trebuie Vadim Rozin Gândire și creativitate supraîncărcați conceptual personalitatea însăși și mașina de gândire, atribuindu-le toată diversitatea culturală a civilizației occidentale ca proprietăți imanente; toate formațiunile noi, care diferă foarte mult în diferite culturi și tipuri de om, vor trebui să fie plantate într-o persoană de la bun început, chiar dacă într-o formă potențială Dacă mașina de gândire este construită în așa fel încât să se poată gândi într-un anumit sens "fără a gândi", atunci gândirea ca întâlnire și eveniment este întotdeauna o acțiune unică negarantată: dacă are loc sau nu depinde nu de legile gândirii, ci despre modul în care "aici și acum" se vor reuni diferitele elemente și circumstanțe Cu toate acestea, după ce gândirea a avut loc, evenimentul s-a petrecut (de ce tocmai aici și asupra acestei persoane este întotdeauna un mister), atunci devine posibil să reflectăm asupra structurii gândirii, să încercăm să înțelegem ceea ce a determinat-o și a predeterminat-o Este clar că cunoștințele dobândite în acest fel pot fi folosite în implementarea, desfășurarea de noi acțiuni și impulsuri de gândire, dar în ce calitate? Nu legile gândirii, ci doar pentru punerea în scenă și constituirea unui gând nou, realizând că pe lângă această "cunoaștere a gândirii care a avut loc", există și alți factori nu mai puțin semnificativi și de obicei prost realizați Mai jos voi da câteva exemple de astfel de cunoștințe despre gândirea care a avut deja loc Analiza mea arată că o schimbare a tipurilor de cultură (de exemplu, trecerea de la antichitate la Evul Mediu și mai departe la Renaștere, apoi la New Age) determină nu numai o schimbare a mașinilor de gândire, ci și formarea situații de "întâlnire-gândire", "eveniment-gândire" Într-adevăr, de exemplu, în Evul Mediu, sarcinile gândirii s-au schimbat dramatic Principalul lucru acum nu este cunoașterea domeniilor ființei și ordonarea raționamentului, care era caracteristică antichității, ci critica, bazată pe idei creștine, a modurilor antice de explicare și înțelegere a lumii și a omului, precum și a înțelegerii și explicând noua realitate consemnată în textele Sfintei Scripturi Ambele sarcini puteau fi rezolvate doar pe baza gândirii, deoarece persoana medievală în curs de dezvoltare adoptă obiceiul de a raționa și de a gândi din antichitate și, de asemenea, pentru că noua realitate, deși părea atractivă și dezirabilă, era în același timp în mare măsură de neînțeles Cum a fost Dumnezeu, cum a putut el să creeze lumea și omul din nimic, de ce este el Duhul Sfânt, Tată și Fiu în același timp, cum S-a întrupat Dumnezeu în omul Hristos și ceea ce a fost Hristos - Dumnezeu, om sau simbioza lor? , cum să înțelegem că Hristos a înviat Acestea și alte probleme similare au cerut rezolvarea lor tocmai în sfera gândirii După cum arată binecunoscuta medievalistă rusă Svetlana Neretina, doi factori au influențat semnificativ gândirea medievală: rolul servil al gândirii în raport cu Hristos Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității Religia stiană (sarcini de mântuire) și nevoia de a satisface "logica" relației "sacru - lumesc" Acțiunea primului factor duce la încărcarea etică a gândirii medievale, iar al doilea - la "ambiguitatea" inerentă conceptelor medievale [ ] Când, de exemplu, Iustin (secolul al II-lea) scrie că "Dumnezeu nu este un nume, ci un gând sădit în natura umană, despre ceva inexplicabil", atunci aici "gândul" este înțeles în două moduri: ca referindu-se la Dumnezeu și la om ; în primul său sens, conceptul de "gândire" indică o esență transcendentală, în al doilea - conținutul gândirii umane obișnuite Gândirea medievală, în comparație cu cea antică și cea modernă, pare foarte neobișnuită și contradictorie Dar, așa cum arată studiile moderne, gândirea medievală este destul de integrală și organic inerentă timpului său Se bazează pe două tipuri de scheme: cele împrumutate din Sfintele Scripturi și schemele gândirii antice regândite pe baza lor În consecință, categoriile medievale și ontologia sunt, de asemenea, ambigue Pentru a crea o nouă mașină de gândire și a desfășura în general viața individuală și socială, gânditorii medievali, pornind de la părinții bisericii și ai filosofilor, gândesc ca Augustin, Boethius, Abelard, creând un spațiu și un domeniu de gândire în care doar viața medievală se pot desfășura (necredincioșii vin la Dumnezeu, încep să acționeze în conformitate cu cerințele creștinismului, se pregătesc pentru Judecata de Apoi și o întâlnire cu Creatorul etc ) Fiecare cultură își dezvoltă propriile tipuri de comunicare și personalitate, care, de asemenea, presupune și condiționează noi forme de gândire Deja invenția raționamentului în cultura antică timpurie a făcut posibilă constituirea unui tip complet nou de comunicare: nu o persoană cu zeii, ci o persoană cu alta O persoană precum Socrate poate aduce o altă persoană la sine prin intermediul raționamentului, deoarece în raționament o persoană este forțată să treacă de la propria cunoaștere la o altă cunoaștere care este împărtășită de persoana care raționează Crearea unei mașini de gândire de către Aristotel este următorul tip de comunicare și personalitate, când aceste mișcări, cu ajutorul raționamentului, încep să se supună unor reguli general valabile și permit obținerea unor cunoștințe consistente despre realitate Adică, o nouă personalitate este o persoană care nu numai că acționează independent (ca Socrate), dar se supune și ordinii generale Tranziția către Evul Mediu marchează o restructurare a comunicării și a comportamentului independent: o persoană se concentrează acum nu numai și nu atât de mult pe sine, ci nici mai puțin - pe o altă persoană, ajutor dezinteresat (dragoste de aproapele), precum și pe ansamblu (comunitate, stat, Orașul lui Dumnezeu) Încărcare etică Vadim Rozin Gândire și creativitate (de exemplu, aceeași idee a dragostei creștine) și ambiguitatea gândirii medievale oferă acest nou tip de comunicare și personalitate În timpurile moderne, a fost nevoie de științe naturale și de gândire inginerească pentru a transfera puterea noii personalități europene, bazându-și acțiunile și viața pe credința în legile primei naturi A fost nevoie de un gând umanitar pentru a da cuvântul personalității conform lui Bakhtin ("Lângă conștiința de sine a eroului, care a absorbit întreaga lume obiectivă, nu poate exista decât o altă conștiință pe același plan" [ , p ] ]) Gândirea socio-psihologică de a crea condiții de personalitate și comunicare conform lui T Shibutani, bazată pe ideea de comportament coordonat și așteptări (când toate structurile de bază ale personalității - "I-imagini", valori, motivație etc sunt formate ca răspuns la cerințele și așteptările celorlalți) Gândirea postmodernă și deconstrucția pentru a construi un zid înalt de cer în jurul individului și, de asemenea, pentru a bloca pretențiile altora la putere Astăzi se formează o nouă comunicare și personalitate: pe lângă sarcinile de a aduce pe celălalt la sine și de auto-exprimare, cerințele de a se aduce pe celălalt (întâlniri-evenimente), precum și orientarea independentă a unei persoane comportamentul față de ceilalți, conservarea naturii și dezvoltarea în siguranță a omenirii devin din ce în ce mai urgente Structura gândirii și condițiile pentru întâlnirile de gândire, evenimentele de gândire, atunci când noi proiecte sociale sunt acceptate și încep să fie implementate, se schimbă semnificativ Unul dintre primele proiecte sociale poate fi considerat sarcina lui Aristotel și a școlii sale: să normalizeze raționamentul și dovezile și apoi din nou, pe baza normelor construite, să dobândească cunoștințe despre anumite domenii ale ființei; acesta din urmă, după cum știm, a dus la crearea științelor antice Cel de-al doilea proiect este reconstrucția organului antic și a viziunii asupra lumii pe baza textelor Sfintelor Scripturi A treia, datând din secolele XVI-XVII, nu este mai puțin grandioasă - stăpânirea forțelor naturii, crearea de noi științe despre natură și o nouă practică (ingineria) Al patrulea, care se conturează deja în prezent, este transferul civilizației pe calea dezvoltării controlate și sigure Întrebarea sacramentală - va fi posibilă implementarea acestui proiect fără a trece prin "Punctul Sfârșitului Lumii"? Prăbușirea unei culturi existente sau formarea uneia noi creează un câmp larg pentru întâlniri de gândire, evenimente de gândire De regulă, în această perioadă, este necesar să se critice modurile tradiționale de gândire și ideile și să se formeze noi abordări Michel Foucault și Merab Mamardashvili, și cu mult înaintea lor Platon, au susținut că o condiție necesară pentru gândirea adevărată este munca unei persoane asupra sa, menită să-și constituie și să-și schimbe propria personalitate De exemplu, crede Foucault Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității că un filosof modern este o persoană care se critică cu sine, cu tot ceea ce face, care, așa cum gândește și simte, este o persoană care se recreează constant, se constituie, analizează și clarifică granițele sale (critica, notează Foucault, în lucrare) "Ce astfel de iluminare?" este de fapt o analiză a granițelor și o reflecție asupra lor) Merab Mamardashvili, în Prelegerile sale despre Proust, interpretează această lucrare ca pe o experiență spirituală specială a mântuirii, în timpul căreia o persoană înțelege și descoperă o altă lume (lumi) și învață să trăiască în ea Totuși, cineva se întreabă de ce, nu este posibil să filosofezi sau să gândești pur și simplu fără a lucra pe tine însuți, fără a te schimba, fără a pătrunde în alte realități? Dacă vorbim despre formarea unei noi culturi, atunci probabil că nu, pentru că o persoană, ca un șarpe, trebuie să-și piardă pielea veche și să construiască una nouă De exemplu, reforma lui Descartes a constat în crearea orientărilor valorice și a realității care l-au schimbat pe gânditor de la viziunea și schemele tradiționale medievale asupra lumii la altele noi Descartes creează astfel de reprezentări care, pe de o parte, permit să gândim independent, fără a privi înapoi la Dumnezeu și la Sfânta Scriptură, pe de altă parte, ele desenează o lume care corespunde pe deplin idealurilor noii științe Ca pionier care descoperă o lume nouă și el însuși ca om al New Age, Descartes nu putea decât să fie ezoteric, de aceea filosofia sa, ca și filosofia lui Platon sau Augustin, poate fi numită "filozofia mântuirii" Analiza mea arată că atunci când culturile se schimbă, filosofia mântuirii precede și pregătește, ca să spunem așa, filosofia normală Un alt rol al filozofiei mântuirii este crearea unei scheme și imagini a unei noi persoane, capabilă să gândească în conformitate cu realitățile culturii emergente din New Age Cercetările moderne ne aduc din ce în ce mai mult la înțelegerea că imaginea în care omul și lumea sunt separate este greșită Astăzi, lumea reprezintă tehnologiile, rețelele, orașele și mediile construite pe care le creăm, care, la rândul lor, ne creează Vorbind despre munca unei persoane asupra ei înșiși, mă refer în același timp la munca care vizează schimbarea activității și vieții noastre, ceea ce este imposibil fără schimbarea culturii și a societății ca atare Întrebarea este cum pot fi concepute aceste schimbări, cum ar trebui să ne gândim la asta? Ce este gândirea Gândirea, așa cum am menționat deja, este o modalitate prin care o persoană își construiește cunoștințe pe baza altora și își construiește idei despre realitate (scheme, concepte) Vom considera aceasta prima caracteristică a gândirii Vadim Rozin Gândire și creativitate A doua caracteristică a gândirii este în același timp o modalitate de cunoaștere a realității, asigurarea formării și funcționării culturii, și o condiție necesară pentru realizarea unei persoane, rezolvând în comunicare discrepanța dintre ideile general acceptate și propriile idei despre lume și despre sine A treia caracteristică: gândirea este o astfel de modalitate de a pune în mișcare (schimbarea, schimbarea) ideilor despre realitate, care, pe lângă cunoștințele despre realitate și realizarea individului, este o condiție pentru un comportament social consistent A patra caracteristică este că activitatea mentală devine gândire numai dacă această activitate este normalizată (gândirea ca incluzând modele de gândire, reguli de logică, categorii) În același timp, gândirea stabilește o realitate independentă, o a doua lume, ideală și constructivă, relativă la obișnuit În cadrul său, sunt recreate și fenomenele de bază cognoscibile Reglarea gândirii oferă o oportunitate, pe de o parte, de a construi cunoștințe fără contradicții și alte dificultăți, pe de altă parte, de a obține cunoștințe care pot fi atribuite proprietății adecvării pragmatice (adevărului) O condiție necesară pentru realizarea gândirii în sine este atribuirea unei anumite structuri realității (a cincea caracteristică) Așa se nasc imaginile lumii și ideile individului despre sine (idei antropologice) În cadrul acestor imagini și reprezentări se realizează cunoașterea realității și autocunoașterea O caracteristică a înțelegerii tradiționale a realității este indistinguirea celor trei funcții ale gândirii (în raport cu realitatea socială și personală, precum și cu comunicarea) și primatul rolului său social Ideologia postmodernă, dimpotrivă, insistă asupra priorității individului și realității personale A șasea caracteristică: în situațiile de formare a unei noi culturi sau de soluționare a problemelor sociale, precum și în situațiile de criză și de formare a unei personalități, gândirea este o nouă experiență de viață, constituirea unei noi realități, în timp ce gândirea este restructurat În situațiile în care cultura și personalitatea funcționează, gândirea funcționează ca o mașinărie Criza vieţii moderne (probleme globale, dezvoltare hipertrofiată a personalităţii, izolarea anumitor aspecte ale gândirii în sine etc ) impune stadiul actual de constituire a gândirii Aceasta include, în primul rând, reorientarea gândirii spre soluționarea unui nou proiect social - conservarea vieții pe Pământ, dezvoltarea sigură, menținerea diversității naturale, culturale și personale (diversitatea) și cooperarea, promovarea formării unei civilizație nouă, în cadrul căreia se formează metaculturi, o morală nouă, nouă Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității forme de viaţă şi de gândire În al doilea rând, restabilirea echilibrului între planurile social și personal ale gândirii La rândul său, aceasta implică limitarea voinței omului modern, acceptarea unor noi niveluri de responsabilitate, o întoarcere mai hotărâtoare la nevoile societății În al treilea rând, aceasta include și munca privind crearea de noi norme de gândire: nu numai modele, reguli, categorii, ci și metodologie Este metodologia care permite, pe de o parte, dirijarea și constituirea gândirii, pe de altă parte, asigurarea diversității acesteia Alte tipuri de gândire În ce sens putem vorbi despre gândire artistică, design, ezoterică, religioasă și alte tipuri de gândire? În general, este posibil, deoarece încă din antichitate gândirea a fost implicată în formarea tuturor acestor domenii și domenii de activitate Să ne uităm la câteva exemple în acest sens În arta contemporană, produsele sunt lucrări create nu numai prin inspirație, ci și pe baza designului și a altor mijloace expresive (de exemplu, concepte artistice, gen și trăsături dramatice) Dar ideea și mijloacele de exprimare nu pot exista în afara cunoașterii și obiectivării Și construcția realității artistice (vezi [ ]) necesită obiectivarea evenimentelor relevante, în timp ce artistul nu numai că constituie realitatea însăși, ci monitorizează și ce evenimente apar ca urmare a muncii sale Tocmai această simultaneitate a constituției (generației) realității și a cunoașterii sale artistice este caracteristică artei Toate momentele epistemice și premisele pentru construirea unei idei, utilizarea mijloacelor expresive, constituirea realității artistice, indicate aici, pot fi atribuite gândirii artistice Și în procesul de proiectare, putem vorbi despre concepția obiectului proiectat, utilizarea mostrelor de proiectare și a altor instrumente de proiectare (de exemplu, concepte de proiectare, cunoștințe științifice naturale, tehnice și experimentale), constituirea realității proiectării O procedură ontologică transversală în proiectare este sinteza (proiectarea) și analiza, iar ambele se bazează pe cunoștințe diferite Nu mai puțin frecvente în proiectare sunt procedurile pentru deciziile de proiectare (pași) și urmărirea modificărilor obiectelor rezultate din astfel de operațiuni Implementarea acestor proceduri presupune utilizarea pe scară largă a diferitelor reprezentări de cunoștințe și obiecte Al treilea exemplu este din domeniul ezoterismului Ezoteric, după cum știți, crede în existența unei realități adevărate și caută să intre în ea, refăcându-se În același timp, crede că știe, descoperă adevărata realitate Totuși, reconstrucția personalității ezotericului și realității adevărate arată că aceasta din urmă este construită de ezoteric Vadim Rozin Gândire și creativitate Rick pentru ca realizarea personalității sale să devină posibilă Acest proces se caracterizează prin generarea simultană a lumii ezoterice și a cunoașterii acesteia Acesta din urmă include obiectivarea idealurilor și valorilor ezotericului, care sunt interpretate și înțelese ca legile și evenimentele lumii ezoterice, precum și urmărirea transformărilor acestor evenimente Pentru a vedea acest lucru, să luăm în considerare mai detaliat trăsăturile gândirii ezoterice Gândirea și cunoașterea ezoterice Reprezentanții cunoașterii raționale (filozofie, știință, diferite domenii de practică) înțeleg adesea ezoterismul ca misticism, ale cărui fundații și surse nu sunt susceptibile de reflecție, deoarece au fost obținute într-un mod mistic și intuitiv, fără controlul conștiinței și al logicii Pentru ei, cunoașterea și cunoașterea ezoterice nu este știință, ci misticism sau credință Din punctul lor de vedere, ezoteriştii în învăţăturile lor nu prezintă cunoştinţe despre ceea ce există de fapt, ci descriu o realitate iluzorie, dacă există, atunci mai ales în imaginaţia ezoteriştilor înşişi Cu toate acestea, se știe că mulți ezoteriști își numesc învățăturile știință și insistă că vorbesc despre realitate ca atare, și nu despre iluzie Mai degrabă, spun ei, filozofii și oamenii de știință care sunt mândri (se laudă) cu raționalismul lor sunt cei care greșesc și visează Iată un exemplu foarte recent Michael Laitman a publicat mai multe cărți bine publicate care subliniază învățăturile sale ezoterice Include, de asemenea, The Science of Kabbalah ( ) În prefață, autorul scrie următoarele: "Studiul Cabalei oferă unei persoane răspunsuri la toate întrebările El studiază toate relațiile cauzale ale acestei lumi, studiază lumea superioară, din care totul coboară în lumea noastră Revelația lumilor superioare are loc constant, treptat și totul se întâmplă în interiorul persoanei însuși O persoană își creează în sine organe suplimentare de percepție, mai sensibile decât de obicei, care vă permit să simțiți forțe suplimentare ale universului, acea parte a acestuia care este ascunsă unei persoane" [ , p ] Într-o altă carte a lui Laitman, Fructele înțelepciunii, citim: "Orice înțelegere spirituală constă din două proprietăți obligatorii: ) în niciun caz nu trebuie să fie în niciun fel un produs al imaginației, ci să fie adevărată; ) nu trebuie să provoace nici cea mai mică îndoială, la fel cum nu provoacă îndoială unei persoane despre propria sa existență" [ , p ] Din ceea ce scrie Laitman, se poate înțelege că ezotericul cunoaște lumea superioară într-un mod neobișnuit (cu ajutorul unor organe suplimentare, mai sensibile de percepție și fără a părăsi lumea sa interioară), în timp ce el nu se îndoiește de existența unei lumi superioare Dar nu coincide atunci lumea superioară cu lumea ezoterică? Aceste paradoxuri ale înțelegerii ezoterice a cunoașterii au fost discutate de Platon și Plotin "Când sufletul", spune Platon prin gura lui Sokra- Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității ea, - face cercetări pe cont propriu, merge acolo unde totul este pur, etern, nemuritor și neschimbător și, din moment ce este aproape și înrudită cu toate acestea, se găsește mereu cu el, de îndată ce rămâne singură cu ea însăși și nu intampina obstacole Aici vine sfârșitul rătăcirilor ei, iar în contact continuu cu constantul și neschimbătorul, ea însăși descoperă aceleași proprietăți Această stare a ei este ceea ce numim inteligență, nu? [ , p ] Plotin continuă gândirea lui Platon, spunând că în acest caz sufletul devine una cu Binele (Dumnezeu) Sufletul, scrie el, "trebuie să respingă orice altceva și să-și găsească pacea în comuniune cu Binele: trebuie să devină el singur, lăsând deoparte toate acoperirile noastre" [Cit conform: , p ] Rețineți că la Platon, cunoașterea și gândirea nu s-au separat încă ("înțelegerea" platoniciană este în același timp cunoaștere și gândire), dar deja Aristotel arată că gândirea este o condiție necesară pentru o cunoaștere consistentă a realității Crezând în existența necondiționată a unei realități adevărate, despre care ezoteriștii o cunosc și despre care spun altora (dar este imediat evident că adevărata realitate este diferită în diferite învățături ezoterice), ei sunt totuși forțați să demonstreze că lumea pe care o cunosc că există În același timp, argumentele lor variază de la afirmații - "acest lucru este evident" până la "acest lucru este evident doar pentru un suflet înrudit" Carlos Castaneda, autorul cunoscutei epopee ezoterice Don Juan, răspunde mai subtil la întrebarea despre realitatea adevăratei lumi ezoterice La întrebarea elevului său Carlos Castaneda, a zburat ca o pasăre sau doar i s-a părut într-o stare neobișnuită cauzată de luarea "iarbei diavolului", don Juan a răspuns că, desigur, a zburat Apoi Carlos Castaneda, crezând că zborul său este o realitate fizică, pune o întrebare la care crede că don Juan nu va răspunde niciodată El spune: - Lasă-mă să spun altfel, don Juan Dacă mă leg de o stâncă cu un lanț greu, voi zbura în același mod, pentru că corpul meu nu participă la zborul meu? Don Juan s-a uitat la mine neîncrezător "Dacă te legi de o stâncă", a spus el, "atunci mă tem că va trebui să zbori ținând stânca cu lanțul ei greu" (citat din: [ , p ]) Se pare că pentru don Juan, ca și pentru mulți ezoterici, nu există o divizare în realitate obiectivă și idei subiective, sau mai degrabă, acestea din urmă pentru el coincid cu realitatea obiectivă În acest caz, este de înțeles de ce ezoteriștii scriu adesea că cunoașterea lumii adevărate este inseparabilă de cunoașterea și transformarea propriei persoane Dar haideți să vedem cum își caracterizează ezoteriștii procedurile cognitive Poate că Rudolf Steiner face acest lucru în mod constant și clar În Eseul despre știința ocultă, el descrie trei Vadim Rozin Gândire și creativitate Noile etape ale cunoașterii ezoterice sunt "cunoașterea imaginativă", "inspirația" și "intuiția" Într-un mod similar, dar, bineînțeles, în cadrul învățăturilor lor, alți ezoteriști descriu cunoștințele Premisele ezoterismului se află în viața obișnuită a omului Una dintre aceste premise este o personalitate liberă, cealaltă este o viziune asupra lumii în care realitatea obiectivă începe să fie interpretată ca un derivat al gândirii (cunoașterii, activității) acestei personalități", să numim ideile care fixează o astfel de viziune asupra lumii "explicații de bază ale viaţă " De exemplu, cu mult înainte de a deveni ezoterist, R Steiner a ajuns la noţiunile conform cărora lumea este constituită prin cunoaşterea şi gândirea unui individ liber "Creşterea valorii existenţei omului persoană", scrie el în în teza sa de doctorat în filozofie (rețineți că Eseul despre știința ocultă va apărea aproape de ani mai târziu) - acesta este scopul întregii științe Rezultatul acestor studii este că adevărul nu este, așa cum este de obicei acceptat, o reflectare ideală a ceva real, dar este un produs liber al spiritului uman, un produs care nu a existat deloc, ar fi nicăieri dacă nu l-am produce noi înșine existente în altă parte, ci crearea unui tărâm complet nou, care numai împreună cu lumea sensibilă dă realitate deplină Cunoașterea, așadar, se bazează pe faptul că conținutul lumii ne este dat inițial într-o formă care este imperfectă , nu o contine in totalitate, dar care, pe langa ceea ce ofera in mod direct, are o a doua latura esentiala Această a doua parte, inițial nedata a conținutului lumii, este dezvăluită prin cunoaștere Astfel, ceea ce ne este separat în gândire nu sunt formele goale, ci suma definițiilor (categoriilor), care, totuși, sunt forme pentru restul conținutului lumii Numai imaginea conținutului lumii obținută prin cunoaștere, în care ambele părți sunt legate, poate fi numită realitate" [ , p , , ] Aici, după cum vedem, cunoașterea este încă obișnuită, științifică (filosofică), dar în cadrul ei sunt identificate realitatea și gândirea (cogniția), precum și personalitatea cunoaștere Transformarea unei persoane care gândește în direcția ezoterismului începe din momentul în care, realizând explicațiile de bază ale vieții pe care le-a găsit, observă apariția unei realități cu totul noi, diferită de cea obișnuită, dar identificabilă de către persoană ca un adevărata realitate De exemplu, așa cum a fost cazul profesorului meu, G P Şcedroviţki Fiind un fel de ezoterist, el credea în existența a două lumi și considera lumea reală a gândirii; Șcedrovitski a trăit prin gândire și prin gândire Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității De regulă, noua realitate emergentă este dublă: o nouă lume în afara unei persoane (gândirea, "care a stat pe tine", sau lumea spirituală a lui Steiner) și sentimentul unei alte ființe în sine (de exemplu, văzând direct transformarea obiectelor și a esenței lor) În această realitate, cunoașterea începe să se transforme și să dobândească un alt sens - se transformă într-un instrument (metodă) pentru descoperirea unei noi lumi adevărate Cum poți explica apariția unei noi realități? Din punctul de vedere al "doctrinei realităților psihice" dezvoltată de mine [ ; ; ; ] - ca formarea unei noi realități psihice care întrunește, pe de o parte, idealurile și valorile de bază ale individului și, pe de altă parte, explicațiile de bază ale vieții dezvoltate și utilizate în mod constant O astfel de realitate, să o numim "de bază", necesită realizarea și trăirea evenimentelor stabilite de explicațiile de bază ale vieții În același timp, intră în conflict și luptă cu realitățile obișnuite ale individului, care este percepută ca apariția unei noi realități Stabilirea unei realități de bază are două implicații importante pentru viața umană În primul rând, el începe să regândească toate evenimentele, inclusiv experiențele de viață trecute, din punctul de vedere al evenimentelor și complorilor realității de bază, criticând și respingându-le pe cele care nu îi corespund, și primind și cultivând pe cele care se potrivesc în ea În al doilea rând, o persoană își reconstruiește viața, străduindu-se să realizeze realitatea de bază și să-i suprime pe toți cei care sunt în conflict cu ea De la un moment dat, pe cont propriu, dar mai des sub influența modelelor culturale (Platon, Buddha etc ), se ajunge și la idei de fapt ezoterice: recunoașterea a două lumi (autentică și neautentică), orientarea a vieții sale spre găsirea unei lumi autentice și atitudinea față de o restructurare radicală a personalității În această perioadă, pe baza realității de bază, se formează adevăratul "ezoteric" În cadrul acestuia are loc și o regândire a persoanei însuși: el se identifică ca un ezoteric, de exemplu, un filozof "care aspiră să-și încheie zilele cu fericire" (Platon), "om nobil" (Buddha), "om interior" (Augustin), o ființă spirituală (Steiner), o ființă gnostică (Sri Aurobindo Ghose), un magician (Castaneda) Procesele indicate aici nu se produc de la sine, ci implică munca grea a unei persoane care se străduiește să-și înțeleagă mai bine idealurile și valorile, să realizeze explicațiile de bază ale vieții, să susțină realitatea de bază și ezoterică în lupta sa cu alte realități obișnuite În esență (adică în reconstrucția noastră), această lucrare este construcția unei învățături ezoterice și transformarea de sine în direcția idealurilor ezoterice; conform formei de conștientizare disponibilă unei personalități ezoterice, o astfel de muncă este înțeleasă ca cunoaștere a realității adevărate (descoperire sub Vadim Rozin Gândire și creativitate lumea liniei) La rândul său, construcția unei doctrine ezoterice este asociată nu numai cu crearea condițiilor pentru realizarea unei personalități ezoterice, ci și cu capacitatea de a înțelege tot materialul cultural de care dispune ezoterismul De exemplu, vedem că Rudolf Steiner cuprinde în lucrările sale ezoterice originea omului, fenomenele psihice, istoria culturală, arta și multe altele "Trandafirul lumii" interpretează, de asemenea, ezoteric toate realitățile istoriei și culturii cunoscute lui Daniil Andreev Este de remarcat faptul că transformarea completă a unei persoane care urmează calea ezoterică și pătrunde în lumea ezoterică este doar unul, scenariul final, care este în principal caracteristic "geniilor ezoterismului" În cazul obișnuit, este vorba pur și simplu despre procesele de a deveni o personalitate ezoterică Astfel, ezoterismul se caracterizează prin simultaneitatea generării lumii ezoterice și a cunoașterii acesteia Același lucru este valabil și pentru gândirea filozofică Să ne amintim afirmațiile lui Kant din Critica rațiunii pure "Primul care a demonstrat teorema triunghiului isoscel", scrie Kant, "a înțeles că sarcina lui este de a crea o figură prin intermediul a ceea ce el însuși a pus mental în ea a priori, în conformitate cu conceptele și arătate prin construcție" [ , Cu ] În unele privințe, Kant aseamănă persoana care gândește cu Dumnezeu însuși, care a creat lumea În acest sens, când Kant scrie că omul "însuși conectează, sintetizează, determină experiența", că el are "posibilitatea, așa cum ar fi, de a prescrie a priori legi naturii și chiar de a o face posibilă" [ , p ], gândește el destul de consecvent Un alt lucru este că motivul, după Kant, pentru a nu cădea în antinomii, trebuie să se limiteze la cadrul experienței Desigur, suntem mai obișnuiți cu expresiile "gândire științifică și filosofică (cunoaștere)", mai puțin "gândire artistică și de design", "gândire ezoterică sau religioasă" sună destul de ciudat Dar nu este mare diferență Pretutindeni gândirea, pe de o parte, face posibilă construirea unor cunoștințe pe baza altora și constituirea unor idei despre realitate, pe de altă parte, este condiționată normativ, în ceea ce privește sarcinile și domeniul de activitate însuși Să zicem, între gândirea antică, natural-științifică și cea umanitară, diferențele nu sunt mai mici decât între gândirea științifică și cea ezoterică Diferențele dintre diferitele forme și tipuri de cunoaștere sunt în rolul jucat de personalitate și de alte reprezentări în gândire, datorită experienței noastre, cerințelor de comunicare și interacțiunea cu alte persoane În filozofie, ezoterism și științe umaniste, rolul individului este enorm, în timp ce în științele naturii și gândirea tehnică este minim Pentru filozofie, tradiția filozofică, cerințele și provocările vremii (modernitate), precum și problemele pe care le-a abordat odată filosoful Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității decide Pentru ezoteric, toți acești factori, cu excepția ultimului, sunt nesemnificativi Pe de altă parte, realizarea propriei personalități și înțelegerea ezoterică a materialului cultural sunt esențiale Ce este creativitatea? Când creativitatea este caracterizată prin noutate, se pune firesc întrebarea cum să înțelegem ce este? Ceea ce este nou pentru "autorul noutății" însuși poate să nu fie nou pentru alții Dimpotrivă, autorul poate considera activitatea lui destul de obișnuită, dar cineva sau timpul care urmează o declară adesea a fi creativitate O altă modalitate de a dezvălui creativitatea este o descriere psihologică a proceselor și mecanismelor creativității De exemplu, G Wallace distinge următoarele etape ale procesului creativ: pregătire, maturizare, insight, verificare V A Kovalenko analizează șase etape: formularea problemei, nașterea unei idei, atacul, relaxarea, incubarea (maturarea) soluției, insight (iluminarea cu adevărul) Din punctul său de vedere, baza creativității o reprezintă mecanismele psihologice ale inconștientului și ale conștiinței "Foarte rar", scrie Kovalenko, "un atac se termină cu o soluție la problemă Mai devreme sau mai târziu, sufocându-se, face inevitabil după sine un fel de "relaxare", cu alte cuvinte, "stingerea luminii", încetarea unui atac conștient asupra problemei și "incubarea" ulterioară, adică coacerea involuntară în adâncul mintea subconștientă a adevăratei sale soluții Lansarea subconștientului în muncă se face în stadiul atacului Și posibilitățile activității sale în comparație cu activitatea conștiinței clare sunt cu adevărat grandioase aparent, munca minții subconștiente constă în sortarea opțiunilor în domeniul problemei cu o reducere simultană a numărului lor Mai devreme sau mai târziu , subconștientul găsește o soluție la problemă în timpul incubației Și acum apare sarcina de a înțelege soluția găsită Această transformare a soluției găsite de mintea subconștientă în faptul conștiinței clare a autorului are adesea caracterul unui "fulger" (perspectivă) ca o iluminare fulgerătoare a adevărului" [ , p ] Există multe astfel de concepte de creativitate astăzi Cu toată persuasivitatea aparentă a analizei psihologice a creativității, această abordare nu rezistă criticilor serioase Se dovedește că creativitate a existat întotdeauna, chiar și în lumea antică, deși se știe că atitudinea față de creativitate și practica corespunzătoare s-au conturat doar în noua cultură europeană Întrucât creativitatea este caracterizată prin mecanismele inconștientului, intuiției, intuiției și altor fenomene obscure, analiza creativității bazată pe astfel de reprezentări nu este mai puțin inconștientă și intuitivă În plus, este ușor de observat că diferiți cercetători ai creativității o caracterizează diferit, pe baza teoriilor pe care le împărtășesc Vadim Rozin Gândire și creativitate și materialul atras Nimeni nu a reușit încă să reunească numeroasele caracteristici ale creativității într-un mod cu care alții ar fi de acord Și ce trăsături ale creativității putem evidenția pe baza analizei noastre? În primul rând, se poate observa că o persoană creativă nu acționează de la zero De regulă, ea continuă o anumită tradiție, a stăpânit profund realizările timpului ei, deține principalele moduri de gândire și comunicare Nu sunt Platon și Galileo, Augustin și Foucault? Dar creatorul nu ar fi un creator dacă într-adevăr nu ar crea ceva nou și, prin urmare, nu ar acționa ca un inovator, depășind tradiția și moduri de gândire consacrate Prin urmare, prima caracteristică a creativității este o corelație specială între tradiție și inovație Nu mai puțin importantă pentru caracteristicile creativității (și acest lucru este evident) este identitatea creatorului După cum am încercat să arăt, creativitatea este un aspect integral al căii de viață și al realizării personalității creatorului O persoană ca Platon, Augustin, Foucault sau Shchedrovitsky își înțelege viața tocmai ca creativitate, "ca aport de fructe spirituale" Pentru o astfel de persoană, creativitatea și propria sa viață nu există separat, ele sunt una și aceeași Dar creatorul, chiar și geniul ezoterismului, își dă seama în creativitate nu numai de sine, ci timpului său, el răspunde provocărilor modernității cu deplină responsabilitate cu toată viața Același lucru poate fi spus și altfel: prin creativitatea și gândirea unei astfel de persoane se realizează timpul și modernitatea Astfel, ajungem la a doua caracteristică a creativității Creativitatea este o coincidență între personalitate și modernitate, adică un creator este o astfel de persoană prin care timpul și provocările sale pot fi realizate De asemenea, am încercat să arăt că noul nu se dezvoltă de la sine, dar în comunicare, aici se dezvoltă principalele criterii de noutate Să ne amintim, de exemplu, cum s-au format ideile principale ale "Convorbirilor" lui Galileo: depășirea neînțelegerii ascultătorilor, luând în considerare capacitățile și ideile lor, explicându-le ideile inițiale ale unei noi înțelegeri a iubirii, Galileo a venit treptat la ideile teoriei sale Același lucru îl vedem în munca altor gânditori În consecință, a treia caracteristică a creativității sună așa: contextul creativității este comunicarea, în care se stabilesc criteriile de noutate, paradigmele și o comunitate orientată către creator Dar cum rămâne cu caracteristicile psihologice ale creativității? Ele pot fi obținute dacă, pe baza trăsăturilor creativității indicate aici, este acceptat un anumit concept psihologic De exemplu, dacă gândim în cadrul doctrinei pe care am dezvoltat-o despre "realități mentale", atunci putem vorbi despre formarea Capitolul șase Natura gândirii moderne și a creativității o persoană creativă are o "realitate creativă" specială Se referă la "Eu-realitatea" și conține evenimente care satisfac cele trei semne considerate ale creativității: evenimentele realității creatoare sunt evenimente ale realizării personalității și în același timp evenimente ale modernității, acestea sunt evenimente care se află la intersecție de tradiție și de nou și, în sfârșit, acestea sunt evenimente care îndeplinesc cerințele comunicării Este clar că o realitate atât de complexă nu se poate dezvolta de la sine; formarea ei necesită atât o personalitate specială, cât și o cantitate imensă de muncă Într-adevăr, în realitatea creativă se pot distinge două procese principale: intrarea în realitate (puzzlere, problematizare, imersiune într-o situație și stări și acțiuni similare caracteristice începutului unui proces creativ), mișcarea în realitate, trăirea evenimentelor acestuia Ultimul proces implică, pe de o parte, o căutare, construcție, alegere, acțiune, reflecție, schimbarea ideilor etc , pe de altă parte, experiențe care sunt percepute în cultură ca catarsis, insight, schimbare a conștiinței etc Dar dacă ne bazăm pe o altă teorie psihologică, explicația creativității va fi diferită Cu toate acestea, cred că va fi adecvat doar dacă, într-o măsură sau alta, ține cont de trăsăturile esențiale ale creativității pe care le-am indicat Concluzie Se știe că gândirea și creativitatea sunt valorile culturii noastre și ale practicii largi Multe profesii moderne necesită nu doar specialiști, ci prezența și activitatea unei persoane creative, nu mai puțin, oameni bine gânditori La rândul său, acest lucru este legat de valoarea individului în civilizația noastră Studiile culturale și psihologice moderne arată că personalitatea antică a fost inițiatoarea culturii și gândirii antice Și apoi dezvoltarea culturii europene și mondiale s-a datorat în mare măsură metamorfozelor personalității (atât occidentale, cât și orientale) Se pare atunci că gândirea și creativitatea sunt pur și simplu auto-exprimare și realizarea personalității Într-un fel, acest lucru este adevărat, dar aceasta este doar o parte din adevăr Pe de o parte, personalitatea este, într-adevăr, potrivit lui K Jung, sine și individualizare, este construcția vieții și a sinelui, comportament independent, alegere și preferință Pe de altă parte, personalitatea presupune realizarea la o persoană dată a unor structuri de-individuale - limbaj, gândire, condiții sociale generale de viață Așa cum scriu mulți poeți și filozofi: "Nu o persoană gândește, compune, creează, ci gândește, compune și creează ceva" În spatele tuturor acestor lucruri se poate ghici altceva decât existența unei persoane individuale, viața - socială, cosmică, spirituală Gândirea și creativitatea vor avea loc dacă expresia de sine a individului coincide cu existența vieții spirituale, cosmice, sociale, dacă o persoană trăiește după preocupările și ideile comune ale culturii și umanității, stăpânește, preia și continuă ceea ce a luat loc în istorie, se obișnuiește cu logica gândirii, elementul limbajului, înțelege nevoia unor condiții sociale comune ale culturii Dar gândirea și creativitatea au două fețe - veșnic neschimbate și mereu noi A deveni o persoană creativă și gânditoare înseamnă nu numai "a stăpâni realizările omenirii", ci și a se impune din nou în ele, într-un mod personal, individual, ceea ce presupune actualizarea tradiționalului și crearea unuia fundamental nou Concluzie Gândirea autentică și creativitatea nu sunt lucruri garantate, este o cale și o căutare dificilă Dar și șansa maximă pentru o persoană de a se realiza pe sine în această lume Este imposibil să demonstrezi aceasta din urmă, la fel cum este imposibil să înveți să înoți fără a intra în apă Trebuie doar să înțelegeți că oricare dintre activitățile noastre eficiente, orice comportament semnificativ implică momente de gândire și creativitate Să încercăm să o facem bine, concentrându-ne atât pe noi înșine, cât și pe acea Sursă invizibilă a Vieții din care tragem cu toții putere și energie spirituală Literatură Augustin A Spovedania M , Augustin A Despre cetatea lui Dumnezeu Kiev, Avtononova N S Inconștientul // Noua Enciclopedie Filosofică lopedia (denumită în continuare - NFE) T M , Ado P Plotinus, sau Simplitatea vederii M , Andreev D Trandafirul lumii M , Apuleius Metamorfoze M , Aristotel Politică op în vol T M , Aristotel Metafizică M -L , Aristotel Analiștii M , Aristotel Despre suflet M , Akhutin A V Deschiderea conștiinței // Omul și cultura: Individ dualitate în istoria culturii M , Achkasova L Problema epistemologică în conceptul lui Paustov- umanistă // Metoda romantică și tendințele romantice în literatura rusă și străină Kazan Butts R E Tactica de propagandă a lui Galileo în favoarea matematizării experienței științifice // Principii metodologice ale cercetării moderne privind dezvoltarea științei: (Galileo) Ref sat M , Bakhtin M M Întrebări de literatură și estetică M , Bakhtin M M Estetica creativității verbale M , Berdyaev ON Cunoașterea de sine M , Bessmertny Yu L Viața și moartea în Evul Mediu: eseuri demografie, istoria Franței M , Bible V S Școala de dialog al culturilor M , Bible V S Gândirea ca creativitate M , Bolshakov A O Omul și dublul său: figurativitatea și mi- perspectiva în Egipt a Vechiului Regat SPb , Bruno J Alungarea fiarei triumfătoare SPb , Bursov B I Soarta lui Pușkin // Steaua L , Nr Vayman A A Matematica sumero-babiloniană M , Van der Waerden B Awakening Science: The Mathematics of the Ancient Egipt, Babilon și Grecia M , Vygotsky L S Psihologia artei M , Vygotsky L S Istoria dezvoltării funcțiilor mentale superioare // Vygotsky L S Sobr op în volume, vol , M , Vygotsky L S Gândire și vorbire // Vygotsky L S Sobr op T , M , Vygotsky L S Metoda instrumentală în psihologie // Tu gotic L S Sobr op T , M , Vygotsky L S Sensul istoric al crizei psihologice // Vygotsky L S Sobr op T , Gaidenko P P Evoluția conceptului de știință M , Galileo G Conversaţii şi dovezi matematice referitoare la două noi ramuri ale științei legate de mecanică și mișcarea locală // Galileo G Works T , M -L , Galileo G Dialog asupra celor două sisteme principale ale lumii, cel ptolemaic și copernicană M , Galinskaya I L Ghicitori de cărți celebre M , Literatură Gordin Ya Ani de luptă // Steaua L , Nr Grigorieva N I Paradoxurile Timaeusului lui Platon: Dialog și imnul // Poetica literaturii grecești antice M , Grigoryan A T , Zubov , Eseuri despre dezvoltarea conceptelor de bază mecanici M , Gukovsky M A Mecanica lui Leonardo da Vinci M -L , Husserl E Criza umanității și filosofiei europene // Societate Cultură Filozofie M , Huygens X Trei memorii despre mecanică M , Danilova I E Despre compoziția picturii italiene Quattrocento // Istoria artei sovietice ' M , Descartes R Lucrări alese M , Deleuze J Diferența și repetiția SPb , Dzhivelegov A Leonardo da Vinci M , Yeats F A Giordano Bruno și tradiția ermetică // Hermetic tizm si formarea stiintei M , Erofeeva N Luk // Mituri ale popoarelor lumii M -L , Zinoviev A A Calea mea în știință (interviu) // Personalitate Cultură Societate Vol III Emisiune ( ) Znamerovskaya T P Problema Quattrocento și opera lui Masaccio L , Ionin L G Sociologia culturii: manual, manual pentru învățământul superior educație, M , Kant I Critica rațiunii pure // Kant I Soch în volume T M , Klochkov I S Cultura spirituală a Babiloniei: om, soartă, timp M , Kovalenko V A Creativitatea ca formă de activitate umană a conștiinței Obninsk, Kosareva L M Probleme metodologice ale cercetării știință: Galileo și formarea științei naturale experimentale // Principii metodologice ale cercetării moderne în dezvoltarea științei, Ref sat M , Cole M , Scribner S Cultură și gândire: Psychol articol de referință M , Kuznetsov B G Galileo M , Kuznetsov B G Idei și imagini ale Renașterii M , Laitman M Știința Cabalei M , Laitman M Fructele înțelepciunii M , Lektorskiy V A Conștiință // NFE T M , Leon-Portilla M The Philosophy of the Nagua: A Study of the Sources M , Leonardo da Vinci O carte despre pictură // Istoria esteticii Pa- slujitorii gândirii estetice mondiale T M , Lotman Yu M Conversații despre cultura rusă Viața și tradițiile rusești a nobilimii (XVIII - începutul secolului XIX) SPb , Lotman Yu M Crearea lui Karamzin M , Mamardashvili M K Începutul este întotdeauna istoric, adică întâmplător // Întrebare metodologie Nr Mamardashvili M K După cum înțeleg eu filozofia M , Vadim Rozin Gândire și creativitate Mamardashvili M K Prelegeri despre Proust: (Psihologic topologie de cale) M , Neretina S S Puncte de vedere SPb , Neretina S S Minte fidelă Spre istoria fi- loofie Arhanghelsk Neretina S , Ogurtsov A Timpul culturii SPb , Neugebauer O Prelegeri despre istoria matematicii antice Regatul Unit M -L , Neugebauer O Ştiinţe exacte în antichitate M , Oldenberg G Buddha, viața lui, învățătura, comunitatea M , Olshki L Istoria literaturii științifice în limbi noi T , M ; L, - Orem N Tratat de configurare a calităţilor // Istoric şi matematic cercetare cal Emisiune M , Ortega y Gasset X Revolta maselor // Ortega y Gasset X Selectat lucrări M , Pedagogie şi logică M , Perepelkin Yu Ya Proprietatea privată în reprezentarea egipteanului chan al Vechiului Regat // Colecția Palestina M -L , Pico della Mirondola J Discurs despre demnitatea omului // Istorie Riya of Aesthetics: Monumente ale lumii estetice gânduri T M , Platon Sobr op în vol T M , Platon Pir // Lucrări: În vol M , Vol Platon Phaedrus // Lucrări: În vol M , Vol Platon Parmenide // Op În vol M , T Platon Apologia lui Socrate // Op În t M , T Platon Phaedo // Op În vol M , T Platon Stat // Platon Sobr op T M , Plutarh Despre Eros // Lumea și Eros M , Popov S V Metodologia de organizare a schimbării sociale // Studii în inginerie socială: de la utopie la organizare M , Popov S V Jocuri organizatorice și de activitate: gândire în "zona de risc" // Centaur: Almanah metodologic igrotehnic M , , nr Bubbles A A Teoria cultural-istorică a lui L S Vygotsky și psihologia modernă M , Bubbles A A Postfață la articolul de G P Shchedrovitsky "Metoda- organizarea logică a sferei psihologiei" // Voprosy metodologii Nr - , Pușkin A S Corespondență // Lucrări T , M , Rozin V M Despre problema metodei de reconstrucție științifică a istoriei ştiinţe exacte // Cercetări istorice şi astronomice M , Rozin V M Lumea ezoterică // Științe sociale și moderne mennost (în continuare - ONS) M , Nr Rozin V M Atitudine ezoterică în contextul culturii C ONS Nr , Rozin V M Specificul și formarea naturală, tehnică stiinte si stiinte umaniste Krasnoyarsk, Literatură Rozin V M Culturologie M , , , , , , Rozin V M Psihologia și dezvoltarea culturală a omului M , Rozin V M Realitatea psihică, abilitățile și sănătatea unei persoane loveka M , Rozin V M Psihologie: știință și practică M , Rozin V M Călătorie în țara realității ezoterice M , Rozin V M Dragoste și sexualitate în cultură, familie și ceda educatiei sexuale M , Rozin V M Tipuri și discursuri ale gândirii științifice M , Rozin V M Cercetare semiotică M , Rozin V M Om de cultură Introducere în antropologie Moscova; Voronej, Rozin V M , Moskaeva A S La analiza sistemelor de cunoștințe de tip "Începuturi" Euclid // Noi cercetări în științe pedagogice , Emisiune VIII, XIX Rozin V M , Moskaeva A S Subiectul de studiu al structurii științei // Probleme de cercetare a structurii științei Novosibirsk, Rozin V M , Schreider Yu A Cunoștințe științifice și religioase sânge // Ştiinţe filozofice Nr - Rolland R Viața lui Ramakrishna Viața lui Vivekananda L , Șterge Sri Aurobindo sau Călătoria Conștiinței L , Preotul Pavel Florensky Pentru copiii mei Amintiri despre zilele trecute Cercetarea genealogică Din scrisorile Solovetsky Voi M , Sosland L Structura fundamentală a psihoterapeuticului metoda, sau cum să-ți creezi propria școală în psihoterapie M , Tabachnikova S Michel Foucault: Istoricul prezentului // Foucault M Voința către Adevăr Dincolo de cunoștințe, putere și sexualitate M , Taylor E Cultura primitivă M , Firenzuola A Despre frumusețea femeilor // Istoria esteticii: Monumente de estetică mondială gânduri T M , Ficino M Comentariu la "Sărbătoarea" lui Platon // Ibid Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului (I) T M , Fomin V P Învățătura secretă a antichității în moștenirea spirituală dii Platon M , Freud Istoricul de caz al Fraulein Elisabeth von R // NRM, Nr Freud Istoria cazului // NRM, Nr Freud Prelegeri de introducere în psihanaliza M , T Freud Psihologia somnului M , Foucault M Ce este Iluminismul? // Întrebări de metodologie Nr - , Foucault M Voința de adevăr: dincolo de cunoaștere, putere și sexualitate ness M , Foucault M Hermeneutica subiectului // Socio-Logos M , Heidegger M Lucrări şi reflecţii de ani diferiţi M , Huizinga J Noto ludens // Huizinga I Op în volume T M , Vadim Rozin Gândire și creativitate Khoruzhy S S Despre filosofia preotului Pavel Florensky // Florensky P A Stâlpul și temelia adevărului (I) T M , Huebner K Adevărul mitului M , Tsvetaeva M Pușkinul meu // Știință și viață M , , nr Sherkova T Coming out a day // Arhetip M , , nr Steiner R Eseu despre ştiinţa ocultă L , Steiner R Adevăr şi ştiinţă M , Shchedrovitsky G P Lucrări alese M , Shchedrovitsky G P Despre diferența dintre conceptele inițiale de conținut Noe și logica formală // Shchedrovitsky G P Lucrări alese M , Shchedrovitsky G P Mereu am fost un idealist M , Shchedrovitsky G P Dulce dictatură a gândirii // Probleme metodologice logică Nr - , Shchedrovitsky G P "Gândirea lingvistică" și analiza ei // Schedro- Vitsky G P Lucrări alese M , Shchedrovitsky G P , Alekseev N G a gândirii ca activitate // Rapoarte ale APN a RSFSR Nr , Shchedrovitsky G P Principiul "paralelismului formei și conținutului gândire" // Shchedrovitsky G P Fav lucrări M , Shchedrovitsky G P Despre structura cunoștințelor atributive // Izbr lucrări M , Shchedrovitsky G P , Ladenko I S Pe unele principii de genetică analiza ştiinţifică a gândirii // Proceedings raport I Congres al Societății Psihologilor Emisiune , M , Shchedrovitsky G P Vizualizări sursă și categorice mijloacele teoriei activității // Shchedrovitsky G P Fav lucrări M , Shchedrovitsky G P Schema activității mentale este un sistem-structural Structura, semnificația și conținutul turului // System Research Probleme metodologice M , Shchedrovitsky G P Abordare sistem-structurală în descriere evoluția gândirii // Shchedrovitsky G P Fav lucrări Shchedrovitsky G P "Mișcarea sistemului" și perspectivele de dezvoltare a metodologiei sistem-structurale // Shchedrovitsky G P Fav lucrări M , Shchedrovitsky G P Principii si schema generala a metodologicului organizarea cercetării și dezvoltării structurale de sistem // Shchedrovitsky G P Fav lucrări M , Shchedrovitsky G P Sensul opoziției dintre naturalist și acțiune abordări dimensionale // Fav lucrări Shchedrovitsky G P Organizarea metodologică a sferei psiho- logy // Vopr metodologie Nr - , Shchedrovitsky L P A existat un MMC? // Întrebări de metodologie Nr - , Ertel M A Orientul antic // Eseuri despre istoria universală Carte- Editura de stat "Utilizare" M , Etica lui Aristotel SPb , Literatură Yulina N S Pragmatismul postmodern de Richard Rorty Dolgoprudnîi, Hume D Cercetări asupra înțelegerii umane M , Jung K Amintiri, vise, reflecții Kiev, Jung K Un mit modern Despre lucruri observate pe cer M , Yaroshevsky M G Psihologia în secolul XX M , Feyerabend PR Against method: Outline of an anarhist theory of knowledge, L , Finocchiaro MA Galileo și arta raționamentului Londra Goethes Naturwissenschaftliche Schrifen Hrsg von R Steiner Dornach, , Bd Iid, Bd KoyreA Galilee et Platon // Etudes d'histoire de la pensee scientifique P , KoyreA Etudes galileennes T - P , Koyre A Les etapes de la cosmoloqie scientifique // Koyre A Etudes d'histoire de la pensee scientifique P , Koyre A Galilee et revolution scientifigue du XVII siecle // Ibid Proust M A la recherche du temps perdu T I-III P , Rattansi P Interpretarea socială a științei în secolul al XVII-lea // Știința și societatea, - L , Zilsel E Rădăcinile sociologice ale ştiinţei // Amer jurnal de sociologie, , vol , nr Zilsel E Copernic și mecanica // Jurnal de istorie a ideilor, , voi Nr INDEX NUMELE Abelard P Augustin Fericitul , - , , , , , , , - , , , , , , Avtononova N S Adler A Ado P Alekseev N G Alipy Albert de Saxonia Alberti L -B Andreev D L Andreev L N Apollonius Apuleius Aristotel , , , , , , , , - , - , - , - , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Arhimede Atanasie al Alexandriei Ah N Akhutin A V Achkasova L , - , , , , , , , , , , Bataille J Butts R E Bakhtin M M , , , , , , , , , , , , , , Begichev D N Benedetti J Benhabib S Berdyaev N A Beria L P Berkeley J Bernheim E Bessmertny Yu L Bible V S Binswanger L Blavatsky H P , , , , , , Index de nume Blanchot M Boas F Bolshakov A O Boethius S Breuer I Bruno J Brutus Mark Junius Brushlinsky A V Brücke E -W Bryushinsky V N Bukovsky V Bulgakov M A Bunin I A Buridan I Bursov B I Bhagavat Shri Rajnesh Bacon F Buhler K - , , - , , , - , , , , - , , , , , , , , , Vasari J Wyman A A Van der Waerden B Veresaev V V Wertheimer M Vivekananda S Wiedemann A Volkov P Vygotsky L S , , , , , , - , , - , , , Vyazemsky P A Vyazemsky P P , , , , , Gaidenko P P Galileo G , , , , , , - , , , , , , , , , - Galinskaya I L Galton (Golton) F Hamsun K Hegel G W F Genisaretsky O I Gertgen tot Sint-Jans Goethe I V Goncharova N I Goncharova N N Gorbaciov M S Gordin Ya Gorki M Griboedov A S Grigorieva N I Grigoryan A T Gronbech W , , , , - , , , , , Vadim Rozin Gândire și creativitate Grof S Grushin B A Gukovsky M A Gurdjieff G Husserl E Hugo W Huygens X , , , , , , - , - , , , , , , - , Davydov Yu N Davydova G A Danilova I E Dantes J Sh (Geckeren) Darwin C Descartes R Deleuze J Democritus Dzhivelegov A K Joyce J Dilthey V Dionisy Dolgorukov P I Dostoievski F M Dubrovsky V Ya Duncker C Dubois-Reymond E G , , , , , , , , , , , , , , Euclid Euripides Yeats F A Ecaterina a II-a Elisabeta I Tudor Elțin B N Erma(Erm) Erofeeva N , , - , , , , , Zhane P Jukovski V A , Zilberman E Zinoviev A A Znamerovskaya T P Zubov V P , , , , , , , - , , , , Ivanov A A Ilyenkov E V Ionin L G Hippolyte J Justin , Cabet E Campanella T Index de nume Kant I - , Caravaggio M Karamzin N M Karamzina E A Cassirer E Castaneda K Kasyanova K Kafka F Koehler W Campion J Kepler I Klochkov I S Klein M Kovalenko V A Koire A Constant de Rebeck B Copernicus N Korf M A Kosareva L M Kostelovsky V A Cole M Koshkarov P A Krivtsov N Kristene V Krishnamurti J Kuznetsov B G Külpe O , - , , , , , , , , , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Laviss E Ladenko I S Laitman M Levy-Bruhl L Levy-Strauss K Leibniz G W Lektorsky V A Lem S Leon-Portilla M Leonardo da Vinci Leontiev A N Lermontov M Yu Lefevre V A Lilly D K Lippi F Locke D Lomonosov M V Lotman Yu M , , , , , , , - , - , , , , , , Masaccio Mallarmé S Mamardashvili M K , - , , - , , , , , , , , , , , , , Vadim Rozin Gândire și creativitate Maria Stuart Marks K Marsili C Marfa-Posadnitsa Maslow A Maspero G Meilakh M Mihail Fedorovich Mor T Moskaeva A S Mostovenko N Muller A , , - , , , , , , , , Nalimov V V Napoleon I Bonaparte Nebel G Neyolova M Neugebauer O Neretina S S Nikitaev V V Nicolae I Nicolae din Cusa Nietzsche F , , , , , , , , , , , , , , , , Ogurtsov A P Oldenberg G Olshki L Orem N Origen Ortega y Gasset X Otto W , , , , , , , , , , , - , , Parmenide Paulin Nolansky Paustovsky K G Pacioli L Perepelkin Yu Ya Piaget J Pico della Mirandola J Piskoppel A A Pitagora Platon , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Pletnev P A Plotinus Plutarh Polevoy K A Popov S V Proust M , , , , , , - , , , , , , - , , - , - Index de nume Pseudo-Dionisie Areopagitul Ptolemeu Bubbles A A Putin V V Pușkin A S Pyshkov B - , , - , , , , - , , , , , Radzikhovsky L A Radishchev A N Ramakrishna Rambo A Ranieri V Rafael Santi Reznik Yu M Roerich E Ricci O Riccioli J B Robespierre M Rogers K Rozanov V V Rozin V M Rokityansky V R Rollan R Romanovs Rorty R Rubinstein S L Rumyantsev S P Rousseau J -J , , , , , , , , , Sagatovsky V N Sazonov B V Sullivan G Satrem Saharov A D Senkevici G Skovoroda G Scribner S Smirnova E D Sobanska K A Socrate , - , , ^ ,' , , , , , , , , ^ ,' , , , , , , , , Soljenițîn A I Solovyov V S Sosland A Soto D Sofocle Spinoza B Stalin I V Suzuki Xu E , , , , , , Vadim Rozin Gândire și creativitate Tabachnikova S V Tatian Taylor E Teploe B M Tertulian C S F Truman G Tuminas R Turgheniev A I Thatcher M , , , , , , , , Wallace G Uspensky G I , , Phaedon Feyerabend P Finocchiaro M A Firenzuola A Fichte I G Ficino M Florensky P A Fomin V P Frankl W Frege G Freud , , , , , - , , , , , , , , , , , Foucault M , , , , , , - , , , , , , , , , Habermas J Heidegger M Huizinga J Horney K Horuzhy S S Hromcenko M S Huebner K , , , , , , , , , , , , , Tsvetaeva M I Zilzel E , , , , Chaadaev P Ya , , - , Shamfor S R Sharko J M Schweitzer A Shevarev P A Shakespeare W Sherkova T Shibutani T Schiller F Schrader Yu A Sri Aurobindo Ghose , , , , , , , , , , , , , Index de nume Steindorf G Steiner R Stern W - , , , , , - , , , Shchedrovitskaya K N Shchedrovitsky G P - , - , , , , - , , - , , , , - , , , , , , , , , Shchedrovitsky L P Shchedrovitsky P G Ewald F Eliade M Ertel M A Eschil Yulina N S Hume D Jung K G , , , , , , , , , - , , , Yaroshevsky M G Cuprins Introducere Problematice și componente ale contextului cognitiv modern CAPITOLUL ÎNTÂI Probleme și caracteristici preliminare ale gândirii și creativității Gândirea Creativitate Schema schematică a reconstrucției gândirii şi creativitate CAPITOLUL DOI Gândirea impersonală și creativitatea lumii antice Piramidele egiptene și egiptene antice idei despre Suflet Particularităţi ale culturii regatelor antice Explicaţie culturală CAPITOLUL TREI Gândire, creativitate și personalitate în filozofie Constituirea personalitatii medievale în scrierile lui Augustin Experiența studierii căii creative a lui Michel Foucault Citirea și meditația Merab Mamardașvili Formarea personalității și a drumului creator G P Şcedrovitski Personalitatea și contribuția la știință a lui Alexander Zinoviev Formarea personalității și filozofic timpuriu vederi ezoterice ale lui Pavel Florensky CAPITOLUL PATRU Creativitate, gândire și personalitate în domeniul științei și artei Trăsăturile gândirii și creativității lui Galileo Galilei Transformarea canoanelor artistice sub influența ideilor ezoterice și raționaliste în Renaștere Sensul artei contemporane şi creativitatea individului Două vieți ale lui Alexandru Sergheevici Pușkin Conceptul de "inconștient" în creativitate Freud Câteva aspecte ale creativității și gândirii lui K Jung Studiul gândirii în opera lui L S Vygotski "Gândirea și vorbirea" CAPITOLUL CINCI Gândirea ezoterice, creativitatea și personalitatea Ezoterismul ca formă de individ şi viaţa socială Învățăturile lui Daniil Andreev "Trandafirul lumii" Reconstituirea romanului lui Bulgakov "Maestrul şi Margarita" CAPITOLUL ŞASE Natura gândirii moderne și a creativității De la "mașini de gândire" la "eveniment-gând", "întâlnire-gând" Ce este gândirea? Ce este creativitatea? Concluzie Literatură Index de nume Publicație științifică Vadim Rozin Gândire și creativitate Corrector N S Sotnikova ID Licenta Nr din Februarie Incheierea sanitara si epidemiologica Nr P din Septembrie Editura PER SE , Moscova, str Yaroslavskaya, , camera tel/fax: ( ) - - e-mail: aperse@psychol ras ru Beneficiu fiscal - clasificator integral rusesc al produselor OK- - , volumul ; - carti, brosuri Semnat pentru tipărire NewtonC tipar Format x / Hartie offset Imprimare offset Conv cuptor l , Uch -ed l Tiraj de exemplare Zach Tipărit la OAO Typography Novosti , Moscova, st pr Engels, 